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യാണ്‌ ഉണ്ടാക്കുക. ബാഹ്ൃതലത്തില്‍ പരിമിതമായ ജലജീവിതമാണ്‌ 
കാണാനാകുക. ആകാശത്തിന്റെ അവസ്ഥയും ഇതുതന്നെയാണ്‌. ആഴ 
ങ്ങളിലേക്ക്‌ നീളുന്ന അനന്തതയാണ്‌ ആകാശത്തിന്റെ മഹത്വവും 
സൌന്ദര്യവും. 

[ 

ഗ്രീക്ക്‌ സാഹിത്യവും സംസ്കൃത സാഹിത്യവും വിഭിന്നമായ 
തലങ്ങളുടെ, ആഴത്തിന്റെയും ഉപരിതലത്തിന്റെയും ശേഖരമാണ്‌. മത 
(്പമാണങ്ങളുടെ അതിരുകളില്‍ സാഹിത്യത്തെ നിര്‍ണ്ണയിച്ച സംസ്‌കൃതം 
ജീവിതത്തെ സംബന്ധിച്ച മൌലികദര്‍ശനത്തെ, എഴുത്തുകാരന്റെ 
സ്വത്വബോധമുള്ള ജീവിതാവബോധത്തെ നിഷേധിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 
പ്രമാണങ്ങള്‍ എല്ലാ മണ്ഡലങ്ങളിലും നിയതമായ ക്രമനിയമങ്ങളെ നിര്‍മ്മി 
ക്കുന്നു. പ്രമാണങ്ങളെ പിന്‍തുടരുമ്പോള്‍ ഉള്‍ക്കാഴ്ചയില്ലാത്ത യാന്ത്രിക 
സൃഷ്ടികള്‍ ഉണ്ടാകുന്നു. ഹൈന്ദവമതപ്രമാണങ്ങളെ സാഹിത്യവും 
സൌന്ദര്യദര്‍ശനവുമാക്കിയ സംസ്കൃത സാഹിതൃത്തിന്‌ മനുഷ്യജീവിത 
ത്തിന്റെയും (പപഞ്ചത്തിന്റെയും ആഴങ്ങളിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാന്‍ കഴി 
ഞ്ഞില്ല. പുരാണങ്ങളെയും ഇതിഹാസങ്ങളെയും ഉപജീവിച്ച്‌ രചനകള്‍ 
നിര്‍വ്ൃവഹിക്കുമ്പോള്‍ സ്വാഭാവികമായും എഴുത്തുകാരന്‍ ദാര്‍ശനികശുന്യത 
അനുഭവി ക്കുന്നു. വിധിയും പൂര്‍വ്വാര്‍ജ്ജിത കര്‍മ്മങ്ങളും സൃഷ്ടിച്ച ജന്മ 
പരമ്പരകളെ, മതദര്‍ശനത്തെ മറ്റൊരു വിധിദര്‍ശനമായി സ്വീകരിക്കാന്‍ 
സംസ്കൃത സാഹിത്യകാരന്‍ നിര്‍ബന്ധിതനാകുന്നു. ജീവിതത്തിന്റെ ഉള്‍ 
ക്കാഴ്ച നഷ്ടപ്പെട്ട സംസ്കൃതസാഹിത്യം ക്രമേണ ദാര്‍ശനികാന്വേഷണ 
മില്ലാത്ത മതദര്‍ശനത്തിന്റെ തുടര്‍ച്ചയായി. വിധിവിഹിതമായ ജീവിതത്തി 
ന്റെ പകര്‍ച്ച ഇങ്ങനെ സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തില്‍ ശുഭദായകമായ രംഗ 
മായി. മതപ്രമാണങ്ങളാണ്‌ സംസ്കൃത സാഹിത ത്തിന്റെ പ്രമേയത്തെയും 
സങ്കേതത്തേയും ഭാഷാവിന്യാസത്തേയും നിയന്ത്രിച്ചത്‌. 

(പമേയങ്ങളെ പ്രമാണങ്ങളില്‍ ഒതുക്കുമ്പോള്‍ സംഭവിക്കുക 
ആഴത്തിന്റെ അഭാവമാണ്‌. മനുഷ്യജീവിതത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ ആഴങ്ങളില്‍ 
എത്തിച്ചേരാനാകുക വ്യത്യസ്ത മനുഷ്യരേയും ജീവിതമണ്ഡലത്തെയും 
ആവിഷ്കരിക്കുമ്പോഴാണ്‌. ഉപരിതലക്കാഴ്കള്‍ ര്രമപ്പെടുത്തിയ രീതി 
ശാസ്ത്രം മാത്രമാണ്‌. വൃത്യസ്ത ജീവിതാവസ്ഥകളെ നിഷേധിച്ച സംസ്കൃ 


ത സാഹിത്യം നാടകത്തെ - രൂപകം, ര്രകരണം - മതബദ്ധമായ സാങ്കേത 
ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ 2008 ദു 
റു 


| 

ട്‌ 

കതയാക്കി. സങ്കേതത്തെ രചയിതാവ്‌ നവീകരിക്കുക മാധ്യമത്തെ സംബ ! 

ന്ധിച്ച ആഴത്തിലുള്ള അറിവിലൂടെയാണ്‌. ആഴത്തിന്റെ നിഷേധം എല്ലാ 

മണ്ഡലങ്ങളിലുമുള്ള അന്വേഷണത്തിന്റെ അവസാനമാണ്‌. മഹാകാവ്യങ്ങ 

ളുടെ അധഃപതനവും പ്രമാണങ്ങളുടെ, മത ദര്‍ശനത്തിന്റെ സൃഷ്ടിയാണ്‌. 
ജീവിതത്തിന്റെയും പ്രപഞ്ചത്തിന്റെയും നിഗുഡ്ടതകളെ അന്വേഷി 

ക്കാനുള്ള ആത്മത്വര നഷ്ടപ്പെട്ട സംസ്കൃത സാഹിത്യം വാക്കുകളുടെയും 

വാചകങ്ങളുടെയും ഉപരിതലത്തെ അന്വേഷണ വിധേയമാക്കി. പൊതു 

സമൂഹത്തിന്റെ ജീവിതമോ ഭാഷയോ അല്ല സംസ്കൃതസാഹിത്യം 


സ്വീകരിച്ചത്‌. വരേണ്യ(്ബാഹ്മണഭാഷയും അവരുടെ മതദര്‍ശനവുമാണ്‌. $ 
അതുകൊണ്ട്‌ സംസ്കൃതസാഹിത്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ പൊതുജീവിതവും പൊതു ടു 
ഭാഷയുടെ ആര്‍ജ്ജവവും നഷ്ടപ്പെട്ടു. അതോടെ വികാസപരിണാമങ്ങളി [ ക 
ല്ലാത്ത അടഞ്ഞ അവസ്ഥ സംസ്കൃതത്തിന്റെ സ്ഥിതിവിശേഷമായി. ി 


വിഷയത്തിലെ വൈവിധ്യത്തെയും സങ്കേതത്തിലെ മാലികതയെയും ഭാഷ 
യിലെ സാകങ്കേതികവികാസത്തെയും നിഷേധിച്ച സംസ്കൃത സാഹിത്യം 
ഛന്ദസ്സും അലങ്കാരവും ധ്വനിയും ശൃംഗാരവുമായി വാക്കുകളുടെ ഉപരി 
തലത്തില്‍ അഭ്യാസങ്ങള്‍ നടത്തി. 

ഭാഷയുടെ മുലശ്രോതസ്സ്‌ വാമൊഴിയാണ്‌. വാമൊഴിയുടെ വക്താ 
ക്കളായ സാമാന്യജനത്തെയാണ്‌ സംസ്കൃത സാഹിത്യം പുറന്തള്ളിയത്‌. 
ജനജീവിതത്തെയും വാമൊഴിയേയും ഉപേക്ഷിച്ച സംസ്കൃതസാഹിത്യം 
ആഴത്തെ അവഗണിച്ച്‌ ഉപരിതലത്തിലെ യാന്ത്രികതയെ സ്വീകരിച്ചു. 
ആഴത്തിന്റെ അഭാവവും മതപ്രമാണങ്ങളുടെ ആധിപത്യവുമാണ്‌ 
സംസ്കൃത സാഹിതൃത്തിന്റെ നാശത്തിനു കാരണം. 

1 

പ്രതൃക്ഷത്തില്‍ ഈന്നിയ സഞ്ചാരങ്ങള്‍ ആഴത്തിന്റെ തിരിച്ചറിവി 
ലാണ്‌ അവസാനിക്കുക. പ്രത്യക്ഷം വ്യത്യസ്ത ജനജീവിതത്തെയും 
പ്രപഞ്ചത്തെയും കുറിച്ച്‌ അറിവു നല്‍കുന്നു. അതോടെ സമഗ്രജ്ഞാനവും 
ലഭിക്കുന്നു. ഈ സമഗ്രതയാണ്‌ സാഹിത്യാദികലകളിലെ ആഴം. ആഴത്തി 
ലേക്കെത്തിച്ചേരുന്ന ഏതൊരു സര്‍ഗ്ലാക്തക വ്യക്തിത്വവും സ്വത്വബോധ 
മുള്ള മൌാലികതയിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്നു. പ്രമാണബദ്ധമായ സംസ്കൃത 
സാഹിത്യം ആഴത്തെ, സമഗ്രാവബോധത്തെ നിഷേധിച്ച്‌ യാന്ത്രികമായ 
പ്പോള്‍ പ്രത്യക്ഷം വികാസപരിണാമങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ നിരന്തരം 
വികസിച്ചു. പ്രത്ൃക്ഷത്തിന്റെ സജീവതയെ ഉള്‍ച്ചേര്‍ത്ത ഗ്രീക്ക്‌ സാഹിത്യം 
ഉപരിതലക്കാഴ്ചകളില്‍ നിന്ന്‌ ജീവിതത്തിന്റെ സമഗ്രതയിലേക്ക്‌ എത്തി 
ച്ചേര്‍ന്നു. തന്മൂലം സൂക്ഷ്മത്തിലും സ്തൂലത്തിലും വ്യാപരിക്കാന്‍ ഗ്രീക്ക്‌ 
സാഹിത്യത്തിനു കഴിഞ്ഞു. ജീവിതത്തെയും പ്രപഞ്ചത്തെയും വ്യാഖ്യാ 
നിച്ച്‌ പുതിയ കണ്ടെത്തലുകള്‍ നടത്തിയവര്‍ ഭാഷയേയും സങ്കേത 
ത്തെയും നിരന്തരം നവീകരിച്ചു. 

പ്രത്യക്ഷത്തെ, സാമാന്യജനത്തെ മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശകമാക്കിയ ഗ്രീക്ക്‌ 


സാഹിത്യം ജീവിതത്തിന്റെയും പ്രപഞ്ചത്തിന്റെയും പ്രസക്തിയെ 
ന പി 


ചച്൪ 


അന്വേഷിച്ചു. അന്വേഷണത്തിന്റെ അവസാനിക്കാത്ത ചോദ്യങ്ങളാണ്‌ 
അവര്‍ ഉയര്‍ത്തിയത്‌. ആഴങ്ങളുടെ തുടര്‍ച്ചകള്‍ തീര്‍ത്ത കണ്ടെത്തലു 
കളാണ്‌ ഗ്രീക്ക്‌ ദ്രാജഡികള്‍. ദ്രാജഡികള്‍ ജീവിതം എന്താണെന്നും 
എന്തിനാണെന്നും അന്വേഷിക്കാന്‍ ഓരോരുത്തരെയും പ്രേരിപ്പിക്കുന്നു. 
ഉപരിതല കാഴ്ചകള്‍ മുന്‍നിശ്ചയങ്ങളില്‍ വായനക്കാരെ ബന്ധിക്കുമ്പോള്‍ 
ആഴം സ്വാത്ര്യത്തിന്റെ തുറസ്സിലേക്ക്‌ അവനെ/അവളെ എത്തിക്കുന്നു. 
ഇത്‌ ഭാഷയുടെ ഉപരിതലത്തെ ഭേദിക്കുന്ന സര്‍ഗ്ഗാത്മക വ ൃക്തിത്വത്തിന്റെ 
സ്വത്വസ്ഥാപനമാണ്‌. ഇതേ സ്വത്വബോധമാണ്‌ ആഴത്തെ തിരിച്ചറിയു 
മ്പോഴും സ്ഥാപിക്കപ്പെടുന്നത്‌. 
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വീനസ്സിന്റെ പ്രതിമ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌ തൃമാനങ്ങള്‍ക്കപ്പുറ 
ത്തുള്ള ആഴത്തെയാണ്‌. പ്രാചീന ഗ്രീക്ക്‌ സംസ്കാരത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയ, 
സാമുഹ്യപരിസരത്തെ വീനസ്സിന്റെ പ്രതിമയില്‍ നിന്ന്‌ നമുക്ക്‌ കണ്ടെത്താം. 
സാമ്പത്തികഘടന സൃഷ്ടിച്ച സംസ്കാരമാണ്‌ വീനസ്സിന്റെ ലാവണ്യ 
പരിസരം. വ്ൃത്യസ്തജനവിഭാഗങ്ങളിലേക്കും ജീവിതത്തിലേക്കും ഗ്രീക്ക്‌ 
ശില്പകല കടന്നുചെന്ന്‌ ആഴത്തിന്റെ ദാര്‍ശനികതയെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നു. 
ഭാരതീയ ശില്പകലയുടെ പരിസരം തികച്ചും വിഭിന്നമാണ്‌. ഉപരിതലത്തെ, 
പ്രമാണങ്ങളെ മാത്രമാണ്‌ ഭാരതീയ ശില്പകല ആശ്രയിക്കുന്നത്‌. ഭക്തിയും 
ശൃംഗാരവും പ്രതിമകളായി ജീവചൈതന്യമില്ലാതെ വിറങ്ങലിച്ചു 
നില്‍ക്കുന്ന അവസ്ഥ. പ്രമേയം, ഇതിഹാസവും പുരാണങ്ങളുമാണ്‌. ആഴ 
ത്തെ നിഷേധിച്ച ഭാരതീയ ശില്പകല ബാഹ തലത്തിലെ അളവുക്രമ 
ങ്ങളിലും രസഭാവങ്ങളിലും പൂര്‍ണ്ണത നേടി. തൃമാനങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ മുന്നേ 
റാന്‍ ഭാരതീയ ശില്പകലക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. ഇതിനു കാരണം മതബദ്ധമായ 
പ്രമാണങ്ങള്‍തന്നെയാണ്‌. സാമാന ്യജനജീവിതത്തിന്റെ നിരാസം സംസ്കൃ 
ത സാഹിത്യത്തെ നിശ്ചലമാക്കിയതുപോലെ ഭാരതീയ ശില്പകലയെയും 
വികാസപരിണാമങ്ങള്‍ ഇല്ലാത്ത അവസ്ഥയിലെത്തിച്ചു. 

ഇത്തരം ദുരന്താവസ്ഥയെയാണ്‌ ഭാരതീയ ചിത്രകലയും നേരിട്ടത്‌. 
(പമാണബദ്ധമായ മതാനുസാരിയായ ഭാരതീയ ചിത്രകല പ്രാചീന സം 
സ്‌കാരത്തിന്റെ പുരാവസ്തുവാണ്‌. ജൈവചൈതന യം നഷ്ടപ്പെട്ട ഭാരതീയ 
ചിത്രകല ആവര്‍ത്തനവിരസമായ ഉപരിതലക്കാഴ്ചകളെയാണ്‌ നല്കുക. 
വിഷയവും ഭാവവും മുന്‍നിശ്ചയപ്പടിയായതോടെ തൃമാനങ്ങളിലൊതുങ്ങി. 
ഭക്തിയും ശൃംഗാരവും ഇതിഹാസപുരാണങ്ങളും നിറഞ്ഞ ഭാരതീയ ചിത്ര 
കല പ്രാഥമിക നിറങ്ങളുടെ അനുഷ്ഠാനമായി. ആഴത്തിന്റെ അഭാവം നിറ 
ങ്ങളുടെ നവീന വിന്യാസങ്ങളെ ഇല്ലാതാക്കി. കേരളീയ ചുവര്‍ചിത്രങ്ങള്‍ 
(്രാകൃതനിറങ്ങളുടെ ഭക്തിസാന്ദ്രമായ ആവിഷ്കാരമാണ്‌. കൊട്ടാരങ്ങളി 
ലെ ഭോഗ, ശൃംഗാര രചനകളും മതദര്‍ശനത്തിന്റെ സൌന്ദര്യഛായകള്‍ 
തന്നെയാണ്‌. ഇവിടെയും ആഴത്തിന്റെ അഭാവമാണ്‌. സര്‍ഗ്ഗാത്മകതയുടെ 
നാശത്തിനും കാരണം. 

രജപുത്ര ചിത്രകല രേഖീയതയുടെ പ്രത്യേകതകള്‍കൊണ്ട്‌ ശ്രദ്ധ 


ഏപ്രില്‍ _ മെയ്‌ 200. കൃ 


ആകര്‍ഷിക്കുമെങ്കിലും ആഴത്തിന്റെ അഭാവം കാഴ്ചകളെ വിരസമാക്കു 
ന്നു. മതപ്രമാണങ്ങളുടെ ദണ്ഡനീതികള്‍ സര്‍ഗ്ലാത്മകതയെ ജാതീയ ഉല്‍പ്പ 
ന്നമാക്കി. ജാതിപ്പണിത്തരങ്ങള്‍ നൂറ്റാണ്ടുകളായി വ്യതിയാനങ്ങളില്ലാതെ 
നിര്‍മ്മിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കുകയാണല്ലോ. 

മുഗള്‍ കാലഘട്ടത്തില്‍ പേര്‍ഷ്യന്‍ സംസ്കാരത്തെ ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ 
വികസിച്ച 'ഹവേലി' ചിത്രങ്ങള്‍ ഭാരതീയ ചിത്രകലയെ പരിണാമത്തിന്‌ 
വിധേയമാക്കി. ഹവേലി ചിത്രകലയാണ്‌ ഭാരതീയ ചിത്രകലയിലേക്ക്‌ സാമാ 
ന്യജീവിതത്തേയും പുത്തന്‍ നിറക്കൂട്ടുകളേയും കൊണ്ടുവരുന്നത്‌. 
ഹവേലി ചിത്രങ്ങള്‍ സ്ഥലത്തേയും കാലത്തേയും സാമുഹ്യാവസ്ഥ 
യേയും രാഷ്ട്രീയ സാമ്പത്തികഘടനയേയും വ്യക്തമാക്കുന്നു. ചിത്ര 
പരിധിയിലേക്ക്‌ മനുഷ്യജീവിതം കടന്നുവരുന്നതോടെ മാധ്യമത്തെയും 
ജീവിതാവബോധത്തെയും നവീകരിക്കാന്‍ ചിത്രകാരന്‍ നിര്‍ബന്ധിതനായി. 

യൂറോപ്യന്‍ ചിത്രകലയും ശില്പകലയും പ്രത്ൃക്ഷത്തിന്റെ മത 
പ്രമാണങ്ങളെ, ക്രൈസ്തവതയെ, ക്രേന്ദ്രീകരിച്ചാണ്‌ നവോത്ഥാന കാല 
ഘട്ടം വരെ നിലനിന്നത്‌. ക്രൈസ്തവമതം ശില്പകലയേയും ചിത്രകല 
യേയും ഉപരിതല കാഴ്ചയാക്കുന്നുണ്ട്‌. നവോത്ഥാനത്തിന്റെ വരവോടെ 
പ്രത്യക്ഷത്തിന്റെ മതപ്രമാണങ്ങളെ ഉപേക്ഷിച്ച യൂറോപ്യന്‍ സര്‍ഗ്ഗാത്മകത 
ഉപരിതലത്തെ തൃജിച്ച്‌ ആഴങ്ങളിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചു. അതോടെ സ്വത്വ 
ബോധവും ജീവിതാവ ബോധവും യൂറോപ്യന്‍ സര്‍ഗ്ലാത്മകതയുടെ സവി 
ശേഷതയായി. 

പേര്‍ഷ്യന്‍ ചിത്രകല നല്കിയ പരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ തുടര്‍ച്ചയാണ്‌ 
കൊളോണിയല്‍ കാലഘട്ടത്തിലും സംഭവിച്ചത്‌. എക്കാലത്തും ചിധ്രകല 
യാണ്‌ സര്‍ഗ്ഗാത്മക പ്രതിസന്ധികളെ ആദ്യം ഏറ്റെടുക്കുന്നത്‌. ചായക്കൂട്ടു 
കളും വരയുടെ സങ്കേതവും മറ്റ്‌ മാധ്യമങ്ങളെ അവഗണിച്ച്‌ സ്വന്തം തനിമ 
നിലനിര്‍ത്തി. 

പാരമ്പര്യകാഴ്ചകളെ ആവിഷ്കരിച്ച ഭാരതീയ ചിത്രകലയെ 
കൊളോണിയലിസത്തിന്റെ നവോത്ഥാനമണ്ഡലത്തിലേക്ക്‌ എത്തിച്ച ചിത്ര 
കാരനാണ്‌ രാജാരവിവര്‍മ്മ. നവോത്ഥാനസങ്കല്പങ്ങള്‍ നല്‍കിയ ആഴത്തെ 
ക്കുറിച്ചുള്ള അറിവാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ചിധ്രരചനയുടെ അടിത്തറ. 
എങ്കിലും പാരമ്പര്യത്തിന്‍റെ പരപ്പിനെ പൂര്‍ണ്ണമായും ഉപേക്ഷിക്കാന്‍ രവി 
വര്‍മ്മയ്ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. സാമാന്യ ജനജീവിതവും സാമൂഹ്യ, സാമ്പത്തി 
കാവസ്ഥയും രാഷ്ട്രീയ പരിസരവും രവിവര്‍മ്മയുടെ ചിത്രങ്ങളിലേക്ക്‌ 
കടന്നുവരുന്നത്‌ ആഴത്തിന്റെ അവബോധം കൊണ്ടാണ്‌. പരിഷ്കരിച്ച 
മാധ്യമപരിസരം, നവീനമായ നിറക്കൂട്ട്‌, സ്വത്വബോധമുള്ള ജീവിതദര്‍ശനം 
ഇവ രാജാരവിവര്‍മ്മയുടെ പ്രത്യേകതകളാണ്‌. ഇത്‌ ആഴത്തെ അറിഞ്ഞ 
വന്റെ സര്‍ഗ്ഗാത്മകമായ വിസ്‌ഫോടനമാണ്‌. എങ്കിലും മതബദ്ധമായ പര 
പ്പിൽ നിന്ന്‌, ഉപരിതല കാഴ്ചയില്‍ നിന്ന്‌ അദ്ദേഹം പൂര്‍ണ്ണമായും രക്ഷപ്പെടു 
ന്നുമില്ല. 


ആധുനിക ഭാരതീയ ചിത്രകല ആഴത്തിന്റെ ദാര്‍ശനികതയെയല്ല 
൮൭. വാലറ്റ്‌ 


ി 


5] 


യം ച 


അതിന്റെ സാങ്കേതികതയെ ആണ്‌ അനുകരിക്കുന്നത്‌. ചിത്രകല 
ഭാഷാതീതമായി സംവദിക്കുന്ന മാധ്യമമാണ്‌. അപ്പോള്‍ ഓരോ ചിത്രങ്ങളും 
നമ്മോടു പറയുന്നത്‌ പരിമിതികളെ ലംഘിച്ച്‌ ലോകത്തോടു മുഴുവന്‍ 
സംവദിക്കാനാണ്‌. ഇതിന്‌ ആഴത്തെക്കുറിച്ചുള്ള തിരിച്ചറിവാണ്‌ 
അത്യാവശ്യം. 
സ്‌ 

മതപ്രമാണങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിച്ച ഉപരിതലത്തില്‍ തന്നെയാണ്‌ 
ഭാരതീയ ക്ലാസ്സിക്കല്‍ സംഗീതത്തിന്റെ, പ്രത്യകിച്ച്‌ കര്‍ണ്ണാടക 
സംഗീതത്തിന്റെ സ്ഥാനം. സര്‍ഗ്ലാത്മകമായ നവീകരണത്തെയും 
സ്രഷ്ടാവിന്റെ സ്വത്വത്തെയും നിഷേധിക്കുന്ന കര്‍ണ്ണാടക സംഗീതം പൂര്‍വ്വ 
മാതൃകകളെ ഗതിമാറ്റങ്ങളില്ലാതെ അനുസരിക്കുന്നു. സ്വത്വബോധവും 
മൌലികമായ സര്‍ഗ്ലാത്മകതയുമുള്ള ഗായകന്‍ കര്‍ണ്ണാടക സംഗീതത്തിനു 
ആവശ്യമില്ല. ഒരു ഗായകന്റെ അഭാവം കര്‍ണ്ണാടക സംഗീതത്തില്‍ 
സര്‍ഗ്ഗാത്മകമായ വിടവുണ്ടാക്കുന്നില്ല. മതബദ്ധമായ കലയുടെ 
ദയനീയാവസ്ഥയാണിത്‌. 

മറ്റു ഭാരതീയ കലകളെപ്പോലെ കര്‍ണ്ണാടക സംഗീതവും മത 
ക്രേന്ദ്രീകൃതമാണ്‌. ഹൈന്ദവത നിശ്ചയിച്ച ദുരപരിധിയിലാണ്‌ കര്‍ണ്ണാടക 
സംഗീതം ആലപിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ഭക്തിയും ശൃംഗാരവുമാണ്‌ പ്രമാണങ്ങള്‍. 
സ്വരവിന്യാസങ്ങള്‍ക്കും ആരോഹണ അവരോഹണങ്ങള്‍ക്കും നിശ്ചിത 
പാഠങ്ങളുണ്ട്‌. പരിഷ്കരിക്കുകയോ നവീകരിക്കുകയോ അല്ല പൂര്‍വ്വമാതൃ 
കകളെ ആവര്‍ത്തിക്കുകയാണ്‌ ഓരോ കര്‍ണ്ണാടക സംഗീതജ്ഞനും ചെയ്യു 
ന്നത്‌. കര്‍ണ്ണാടക സംഗീതം ആഴത്തിന്റെ അഭാവത്തില്‍ പരിസരബോധ 
ത്തെ കൈയൊഴിച്ചു. അതിന്റെ തിക്തഫലമായി സര്‍ഗ്ലാത്മകവ്യക്തിത്വ 
ങ്ങളും നവീനമായ കണ്ടെത്തലുകളും ഇല്ലാതായി. ജനസാമാന ൃത്തിന്റെ 
അഭാവം, ജീവിതശുന്യത കര്‍ണ്ണാടക സംഗീതത്തെ പ്രാചീനാവസ്ഥയില്‍ 
ത്തന്നെ വിറങ്ങലിച്ചു നിര്‍ത്തുന്നു. 

പരിവര്‍ത്തന വിമുഖത ഉപരിതലക്കാഴ്ചയുടെ പ്രത്യേകതയാണ്‌. 
സമസ്തമണ്ഡലങ്ങളേയും പരിവര്‍ത്തനരഹിതമാക്കുക ബ്രാഹ്മണ ൃത്തിന്റെ 
ലക്ഷ്യവുമായി. പരിവര്‍ത്തനങ്ങളില്ലാത്ത സമൂഹത്തിലാണ്‌ ബ്രാഹ്മണാധി 
പത്യവും ജാതിസമ്പദ്ഘടനയും സംരക്ഷിക്കപ്പെടുക. പൂര്‍വ്വജന്മാര്‍ജ്ജിത 
കര്‍മ്മഫലവും വിധിയും മായയുമായ ജീവിതത്തെ മാറ്റിപ്പണിയാനും 
ചോദ്യം ചെയ്യാനുമുള്ള അവസരങ്ങളെ ഹൈന്ദവത, ബ്രാഹ്മണ്യം 
നിഷേധിക്കുകതന്നെ ചെയ്തു. 

പേര്‍ഷ്യന്‍ സംഗീതത്തിന്റെയും ഭാരതീയ ക്ലാസ്സിക്കല്‍ സംഗീത 
ത്തിന്റെയും സംയോഗമാണ്‌ ഹിന്ദുസ്ഥാനി സംഗീതം. കര്‍ണ്ണാടക 
സംഗീതം സര്‍ശഗ്ലാത്മക വ്യക്തിത്വങ്ങളെ നിരസിച്ച്‌ ക്രമങ്ങളുടെ ആവര്‍ത്തന 
മായപ്പാള്‍ ഹിന്ദുസ്ഥാനി സംഗീതം മൌലികമായ കണ്ടെത്തലുകളും സര്‍ഗ്ലാ 
ത്മക വൃക്തിത്വങ്ങളുമായി വികസിച്ചു. ഇതിനവരെ സഹായിച്ചത്‌ പേര്‍ഷ ്യന്‍ 
പാരമ്പര്യത്തിലെ ആഴത്തിന്റെ അവബോധമാണ്‌. വ്ൃക്തിസ്വത്വവും സര്‍ഗ്ലാ 
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ത്മകതയും ഹിന്ദുസ്ഥാനി സംഗീതത്തിന്റെ അവിഭാജൃഘടകമാണ്‌. പ്രത്യ 
കഷ്വത്തില്‍ നിന്ന്‌ അനുമാനത്തിലും തുടര്‍ന്ന്‌ പ്രമാണത്തിലും എത്തി 
ച്ചേരുന്ന സെമിറ്റിക്‌ മാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌ ഹിന്ദുസ്ഥാനി സംഗീതത്തിന്റെ മതദാര്‍ശനി 
കത. ഭാതികതയെ തന്ത്രപൂര്‍വ്വം നിഷേധിച്ച്‌ പ്രമാണത്തെയും അനുമാന 
ത്തെയും ഉണ്ടാക്കിയ ബ്രാഹ്മണ്യം യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തില്‍ ചെയ്തത്‌ അവരുടെ 
ഭൃതിക സുഖസമൃദ്ധികളെ സംരക്ഷിക്കുകയാണ്‌. ഇതിനുവേണ്ടി അവര്‍ 
സമസ്ത മണ്ഡലങ്ങളെയും നിശ്ചലമാക്കി, പരിവര്‍ത്തനവിരുദ്ധമാക്കി. ഭാര 
തീയ കലകള്‍ എല്ലാം തന്നെ ഹൈന്ദവ ദാര്‍ശനികതയുടെ, ര്രാഹ്മണാധി 
പതൃത്തിന്റെ പ്രയോഗമുറകളാണ്‌. പരിവര്‍ത്തനരഹിതമായ സമൂഹ 
ത്തിലെ വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിന്‌ ആസ്വദിക്കാനുള്ള വിവിധതരം വിഭവങ്ങള്‍. 

ഹിന്ദുസ്ഥാനി സംഗീതം സ്ഥലത്തെയും കാലത്തെയും സര്‍ഗ്ലാ 
ത്മക വൃക്തിത്വങ്ങളെയും ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ അനേകം മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയ 
മായി. ഘരാനകളെ പരിശോധിച്ചാല്‍ സ്വത്വബോധമുള്ള സര്‍ഗ്ലാത്മക 
വ്യക്തിത്വങ്ങളെ നമുക്കു കണ്ടെത്താന്‍ കഴിയും. സാമ്പ്രദായി കതയെ 
നിഷേധിച്ച്‌ പുത്തന്‍ കണ്ടെത്തലുകള്‍ നടത്തിയ വ്യക്തികളു ടെയും 
കുലത്തിന്റെയും പേരിലാണ്‌ ഘരാനകള്‍ അറിയപ്പെടുക. ചിലപ്പോള്‍ അത്‌ 
സ്ഥലനാമവുമാകാം. വീണ്ടും പരിണമിക്കാനുള്ള സാധ്യതകളാണ്‌ ഘരാന 
കളുടെ സവിശേഷത. സംഗീതത്തിലെ ആഴം സാങ്കേതികതയുടെ മുന്നേ 
റ്റവും വ്യത്യസ്ത വിഷയങ്ങളും ജീവിതാവബോധവുമാണ്‌. ഉപരിതല 
ത്തില്‍ രമിക്കുന്ന കര്‍ണ്ണാടക സംഗീതം ആസ്വാദകനെ ഭക്തിയിലും ശൃംഗാ 
രത്തിലും ഒതുക്കുന്നു. ഹിന്ദുസ്ഥാനി സംഗീതം ജീവിതത്തെയും പ്രപഞ്ച 
ത്തെയും സമഗ്രതയോടെ ദര്‍ശിക്കുന്നു. 

പാശ്ചാത്യ സംഗീതത്തിന്‌ പ്രത്യക്ഷം നല്കിയ വ്യത്യസ്തമായ 
മാനങ്ങളാണുള്ളത്‌. ബിഥോവന്റെയും മൊസാര്‍ട്ടിന്റെയും സംഗീതം അവ 
രുടെ സര്‍ഗ്ലാത്മക സ്വത്വത്തിന്റെ ആവിഷ്കാരമാണ്‌. ഒരാളുടെ അഭാവത്തെ 
മറ്റൊരാളെക്കൊണ്ട്‌ നികത്താനാവില്ല. പുതുതായി പാശ്ചാത്യ സംഗീത്യ 
ലോകത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്നവര്‍ അവരുടെ സര്‍ഗ്ലാത്മക വ്യക്തിത്വത്തെ 
നവീനമായ കണ്ടെത്തലോടെ സ്ഥാപിക്കുന്നു. ജാസും, റാപ്പും പരപ്പിന്റെ 
സൃഷ്ടിയല്ല. ആഴത്തിന്റെ തിരിച്ചറിവാണ്‌. 

ന്‌ 

ഭാരതീയ സന്ദര്യസങ്കല്പങ്ങള്‍ പ്രാചീനകലകളെയെല്ലാം 
ദേശിയും മാര്‍ഗ്ലിയുമായി വിഭജിക്കുന്നു. ദേശി പ്രാകൃതമായ, കീഴാളന്റെ 
സര്‍ഗ്ഗാത്മകതയാണ്‌. മാര്‍ഗ്ഗി നിയതമായ ചട്ടക്കൂടും സാധകനിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
വിധേയവുമാണ്‌. വ്യത്യസ്ത ജീവിതാവസ്ഥകളെ ദേശി ഉള്‍ക്കൊള്ളു 
ന്നെങ്കിലും ജാത്യാചാരങ്ങളുടെ ഭാഗമായതിനാല്‍ അടഞ്ഞ അവസ്ഥയില്‍ 
ഇപ്പോഴും തുടരുന്നു. മാര്‍ഗ്ഗിയാകട്ടെ ഹൈന്ദവ, ബ്രാഹ്മണ താല്പര്യങ്ങളെ 
സംരക്ഷിച്ച്‌ എപ്പോഴും മാറ്റങ്ങളുടെ നേര്‍ക്ക്‌ മുഖംതിരിക്കുന്നു. ബ്രാഹ്മണ്യ 
ത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനദര്‍ശനങ്ങളായ കര്‍മ്മവാദവും വിധിസങ്കല്പങ്ങളും 


മായയും മാര്‍ഗ്ഗിയെ ആന്തരികമായി നിയന്ത്രിക്കുന്നു. കര്‍മ്മപരമ്പരയായും 
ലട വാറ്റി 
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വിധിയുമായ ജീവിതത്തെ ആര്‍ക്കും മാറ്റിത്തീര്‍ക്കാനാവില്ല. ജീവിത ത്തെ 
ചോദ്യം ചെയ്യലുകളില്ലാതെ അനുസരിക്കുകയും വരും ജന്മത്തിനു വേണ്ട 
സുകൃതം ചെയ്യുകയുമാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥ ഹിന്ദുവിന്റെ, ജാതീയതയുടെ 
ലക്ഷ്യം. മായയെ പരിതൃജിക്കുക, സന്യസിക്കുക ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ മാത്രം 
വിധിക്കപ്പെട്ടതാണ്‌. മറ്റുള്ളവര്‍ മായാബദ്ധമായ ലോകത്തിലെ എന്തിനെയും 
സ്വീകരിക്കാം. ഇത്തരം ജാതികേന്ദ്രീകൃതമായ സാമൂഹ, യാവസ്ഥയും സാമ്പ 
ത്തികഘടനയും 'നിഷ്കാമമായി' പണിയെടുക്കാനാണ്‌ കീഴാളരോട്‌ 
ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. ജാത്യാചാരങ്ങളുടെ, ജാതിഘടന യുടെ ലംഘനമാണ്‌ 
സംഭവിക്കുന്നതെങ്കില്‍ ജാതിധര്‍മ്മം പുനഃസ്ഥാപിക്കാ നായി ദൈവം 
അവതരിക്കുകയും ചെയ്യും. 

ര്രാഹ്മണ്യത്തെ കേന്ദ്രീകരിച്ച ഇത്തരം ദാര്‍ശനിക സമീപനങ്ങള്‍ 
പരിവര്‍ത്തനത്തെ മനുഷ്യരില്‍ നിന്ന്‌ അടര്‍ത്തിമാറ്റി ദൈവത്തെ ഏല്‍പ്പി 
ക്കുന്ന നിലപാടുകളാണ്‌. 

ഭാരതീയ സാഹിത്ൃത്തിന്റെയും ഇതരകലകളുടെയും ഗുഡ്മോ 
ദ്യേശ്യം തന്നെയാണ്‌ സാമ്പ്രദായിക നൃത്തത്തിനുമുള്ളത്‌. ഭക്തിയും 
ശൃംഗാരവുമാണ്‌ അംഗീകൃത ആംഗ്യചേഷ്ടകളും വിഷയവും. പശ്ചാത്തല 
ത്തില്‍ പുരാണങ്ങളും ഇതിഹാസങ്ങളുമുണ്ട്‌. മോഹിനിയാട്ടം ശൃംഗാര 
പ്രധാനമായത്‌ ്രാഹ്മണൃത്തിന്റെ പൂര്‍വ്വനിശ്ചയങ്ങള്‍ മൂലമാണ്‌. ഭരത 
നാട്യവും കുച്ചിപ്പുടിയും കഥക്കും ഭക്തിസാന്ദ്രമായത്‌ ബ്രാഹ്മണ യത്തിന്റെ 
മറ്റൊരു മുഖത്തെ പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കുന്നു. 

പാശ്ചാത്യനാട്യ പ്രകരണങ്ങള്‍ ഉപരിതലത്തിലല്ല സര്‍ഗ്ഗാത്മകത 
യെ കണ്ടെത്തുന്നത്‌, ആഴത്തിലാണ്‌. പ്രമാണങ്ങളെ നിഷേധിക്കലാണ്‌ 
അവിടെ സര്‍ഗ്ലാത്മകത ചെയ്യുന്നത്‌. ആഴത്തിന്റെ അറിവ്‌ ഓരോ മണ്ഡല 
ങ്ങളെയും പാശ്ചാത്യപരിസരത്തില്‍ പുതുക്കിപ്പണിയുന്നു. 

| 

മുഗളന്മാരുടെ അധീശത്വത്തോടെ അധികാരവുമായുള്ള 
സംസ്കൃതത്തിന്റെ വേഴ്ച അവസാനിച്ചു. ്രാഹ്മണകേന്ദ്രങ്ങളില്‍ ഒതുങ്ങി 
മതാചാരമായ സംസ്കൃതത്തെ കാലം യഥാവിധി സംസ്കരിച്ചു. ഇതിനു 
കാരണം (്രാഹ്മണ്യത്തിന്റെ ഭാതികതാല്പര്യങ്ങളാണ്‌. മാറിയ അവസ്ഥ 
യെ യുക്തം പോലെ ഉപയോഗിച്ച ബ്രാഹ്മണ്യം 'അള്ളോപനിഷത്ത്‌ എഴുതി 
സ്വന്തം സുരക്ഷിതത്വം ഉറപ്പാക്കി. അതോടെ മുഗള്‍ അധികാരഘടനയില്‍ 
സ്ഥാനമുറപ്പിക്കാനും ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞു. പിന്നീട്‌ ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ 
ഭരിച്ചപ്പോള്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ കോളനിവല്‍ക്കരണത്തിന്റെയും ഇംഗ്ലീഷിന്റെയും 
വക്താക്കളായി. അങ്ങനെ അവര്‍ എക്കാലത്തും അധികാരത്തിന്റെ 
ഭാഗമായി ഉന്നതസ്ഥാനങ്ങളെ അവരോധിച്ചു. അപ്പോഴും അവര്‍ ഹൈന്ദവ 
ജാതീയ സാമ്പത്തികഘടനയിലെ പ്രമുഖരായി നിലനിന്നു. 

മുഗള്‍ സദ്രമാജ്യത്തിന്റെ വ്യാപ്തി വര്‍ദ്ധിച്ചതോടെ അവരുടെ 
മതവും സംസ്കാരവും ജനങ്ങളിലേക്ക്‌ ഇറങ്ങിച്ചെന്നു. നൂറ്റാണ്ടുകളായി 


അധദഃകൃതരായി ജീവിച്ച കീഴാളര്‍ ഇസ്ലാമിന്റെ ആന്തരിക സാഹോദര 
ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ 005. 
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ത്തില്‍ ആകൃഷ്ടരായി. തുടര്‍ന്ന്‌ വമ്പിച്ച മതപരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ നടക്കുന്നു. 
ഇതിന്‌ മുഗളന്മാരുടെ ഒത്താശയുമുണ്ടായി. കീഴാളന്റെ ഇസ്ലാമിലേക്കുള്ള 
പരിവര്‍ത്തനം ജാതീയതയേയും ഹൈന്ദവ സാമ്പത്തികഘടനയേയുമാണ്‌ 
ബാധിച്ചത്‌. മതപരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ അപകടസാദ്ധ്യത മനസ്സിലാക്കിയ 
ബ്രാഹ്മണ്യം കീഴാളനെ ജാതീയ പരിസരത്തില്‍ തന്നെ നിലനിര്‍ത്താന്‍ 
വേണ്ടി ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം ആരംഭിക്കുന്നു. അതുവരെ അവര്‍ണ്ണന്‍ 
കുലദൈവങ്ങളേയും നാട്ടുദൈവങ്ങളേയും മാത്രമാണ്‌ ആരാധിച്ചിരുന്നത്‌. 
അതിനുള്ള അനുവാദമാണ്‌ ്രാഹ്മണര്‍ അവര്‍ക്ക്‌ നല്കിയിരുന്നത്‌. 
സമസ്ത ലോകത്തിന്റെ അധിപതിയായ ദൈവത്തെ കീഴാളന്‍ അറിയുന്നത്‌ 
ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തില്‍ കൂടെയാണ്‌. ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം (ബ്രാഹ്മണന്‍ 
അവര്‍ണ്ണന്‌ അനുവദിച്ചുനല്‍കിയ പ്രപഞ്ച ദൈവത്തിലേക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗ 
മാണ്‌. മതപരിവര്‍ത്തനത്തെ പ്രതിരോധിക്കാനുള്ള മാര്‍ഗ്ഗത്തെയാണ്‌ അവര്‍ 
കണ്ടെത്തിയത്‌. എങ്കിലും ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം പ്രാദേശികഭാഷകള്‍ക്ക്‌ കനത്ത 
സംഭാവനകള്‍ നല്കി. സാഹിത്യം മുകള്‍തട്ടില്‍ നിന്ന്‌ അവര്‍ണ്ണരി 
ലേക്കിറങ്ങി വരികയും ഭാഷയെ നവീകരിക്കുകയും ചെയ്തു. 

മേല്‍പ്പറഞ്ഞ സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്‍ 
ഭക്തിപ്രസ്ഥാനവുമായി മലയാളത്തില്‍ കടന്നുവരുന്നത്‌. മതം അനുവദിച്ച 
പരിധികളെ, (ബാഹ്മണ്യപ്രമാണങ്ങളെ അദ്ദേഹം വിനയത്തോടെ 
സ്വീകരിച്ചു. സാമാന്യജനത്തെയോ അവരുടെ ജീവിതത്തെയോ 
എഴുത്തച്ഛന്‍ രചനാവിഷയമാക്കുന്നില്ല. 

മലയാളകാവ്യ . സ്ര്രദായത്തെയും സൌന്ദര്യസങ്കല്പത്തെയും 
മാറ്റിപ്പണിത, ആഴത്തിന്റെ പ്രസക്തി ഉള്‍ക്കൊണ്ട കവിയാണ്‌ കുഞ്ചന്‍ 
നമ്പ്യാര്‍. സാമ്പ്രദായികതയെ ധിക്കരിക്കാനും മറ്റൊന്നിനെ സ്ഥാപിക്കാനും 
നമ്പ്യാര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞു. ഭക്തിയുടെയും ശൃംഗാരത്തിന്റെയും മതബദ്ധമായ 
ചട്ടുക്കൂടിനെയാണ്‌ നമ്പ്യാര്‍ നിഷേധിച്ചത്‌. പുരാണ, ഇതിഹാസങ്ങളെ 
ജനസമ്മതിക്കുവേണ്ടി പ്രമേയമായി സ്വീകരിച്ചുവെങ്കിലും സാമാന്യജന 
ങ്ങളുടെ ജീവിതാവസ്ഥയെ തന്ത്രപരമായി രചനകളിലേക്ക്‌ കടത്തിവിടാന്‍ 
നമ്പ്യാര്‍ ശ്രദ്ധിച്ചു. നായന്മാരേയും ചെണ്ടക്കാരേയും നായയെയും 
സാഹിത്യത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠിച്ച നമ്പ്യാര്‍ മലയാളത്തിലെ ഭാരതീയ 
മാനദണ്ഡങ്ങളെ മാറ്റിപ്പണിതു. (ബാഹ്മണ്യസാഹിത്യ ദര്‍ശനത്തെ, 
സാഹിത്യത്തിലെ മതക്കോയ്മയെ കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരാണ്‌ ഭാരതത്തില്‍ 
ആദ്യമായി ധിക്കരിക്കുന്നത്‌. ആഴത്തിന്റെ പ്രസക്തി അറിഞ്ഞ നമ്പ്യാര്‍ 
അവര്‍ണ്ണന്റെ വാമൊഴിയെ സാഹിത്ൃവല്‍ക്കരിക്കുകയും ചെയ്തു. 
അധമഭാഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ മാന്യത നല്കിയ കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍ കീഴാളന്റെ 
അനുഷ്ഠാനഭാഷയെ നവീകരിക്കുകയുണ്ടായി. രസത്തിലെ കുലപതിയായ 
ശൃംഗാരത്തെ നിഷേധിച്ച നമ്പ്യാര്‍ ഹാസ്യത്തെ കരുവാക്കി സാമാന്യജന 
ങ്ങളെ സാഹിത്യത്തില്‍ കുടിയിരുത്തി. 

കര്‍മ്മവാദത്തിന്റെയും പൂുനര്‍ജ്ജന്മ സിദ്ധാന്തത്തിന്റെയും 


വിധിയുടെയും മായാവാദത്തിന്റെയും സാമൂഹികലക്ഷ്യം അവസ്ഥയെ 
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മാറ്റങ്ങളില്ലാതെ സംരക്ഷിക്കുകയാണെന്ന്‌ നമ്മള്‍ കണ്ടുവല്ലോ. ഭുമിയിലെ 
ദൈവമായ ബ്രാഹ്മണന്റെ സാമ്പത്തിക മേല്‍ക്കോയ്മയെ എക്കാലത്തും 
സംരക്ഷിക്കാനുള്ള ന്യായദര്‍ശനമാണ്‌ ഹൈന്ദവമത തത്വശാസ്ത്രം. 
സമുഹത്തെ പരിവര്‍ത്തനരഹിതമാക്കാന്‍ വേണ്ടി മതദര്‍ശനത്തെ 
സാഹിത്യ ഇതര കലകളിലേക്ക്‌ ബ്രാഹ്മണര്‍ ഗൂഡമായി പ്രവേശിപ്പിച്ചു. 
സംസ്കൃതം (ബാഹ്മണനുമാത്രമായിരുന്നപ്പോള്‍ അവര്‍ക്ക്‌ എതിര്‍പ്പുകളെ 
നേരിടേണ്ടിവന്നില്ല. (്രതിഷേധങ്ങളെയും കണ്ടെത്തലുകളേയും 
ഒരേസമയം സ്വാംശീകരിച്ചും ഉന്മൂലനം ചെയ്തും അവര്‍ സ്വന്തം ഭാതിക 
താല്പര്യങ്ങളെ സംരക്ഷിച്ചു. 

ഉപരിതലത്തില്‍നിന്നും ആഴത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ച നമ്പ്യാരെ 
പിന്നീട്‌ കുമാരനാശാനാണ്‌ പൂര്‍ണ്ണമായ അവബോധത്തോടെ പിന്തുടരു 
ന്നത്‌. വെണ്‍മണിയുടെ ശൃംഗാരകവിതകള്‍ ഫ്യൂഡലിസത്തിന്റെ സൃഷ്ടി 
മാത്രമല്ല മറിച്ച്‌ രബാഹ്മണസാഹിതൃത്തിന്റെ മലയാണ്‍മ കൂടിയാണ്‌. 
ഉള്ളൂരും വള്ളത്തോളും മറ്റും ആഴത്തിന്റെ സമഗ്രതയെ അല്ല സാങ്കേതിക 
തയെ ആണ്‌ ആശ്രയിച്ചത്‌. 

ഭാരതീയര്‍ ബ്രിട്ടീഷ്‌ പ്രജകളായതോടെ സാമൂഹ്യമായും ധൈഷ 
ണികമായും അനേകം മാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയരായി. സമൂഹം ജാതിഅതിരു 
കളെ ലംഘിച്ച്‌ പൊതുസ്ഥലങ്ങളിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചുതുടങ്ങി. അതുപോലെ 
ജാതിഭാഷണങ്ങള്‍ക്കു പകരം മാനകഭാഷ ഉരുത്തിരിയുകയും ചെയ്തു. 
അപ്പോഴും ജാതിഭാഷയും ജാത്യാചാരങ്ങളും നിലനിന്നു. മാനകഭാഷയില്‍ 
അടിമ, ഉടമ പ്രയോഗങ്ങള്‍ ഇല്ലെന്നുതന്നെ പറയാം. മാനകഭാഷയുടെ 
കടന്നുവരവ്‌ ഭാഷാപരമായ അധഃകൃതാവസ്ഥയില്‍ നിന്നുള്ള മോചനമായി. 
ജാതിവ്യവസ്ഥയിലെ ഉച്ചനീചത്വങ്ങള്‍ സ്വാഭാവികമായും ജാതിഭാഷക 
ളിലും കാണുമല്ലോ. 

മാനകഭാഷയും ബ്രിട്ടന്റെ നീതിവ്യവസ്ഥയും അവര്‍ണ്ണ വിഭാഗ 
ങ്ങളെ സാഹിത്ൃത്തിലേക്ക്‌ അടുപ്പിച്ചു. പാശ്ചാത്യസാഹിത്യവും കലകളും 
ര്രത്യക്ഷ്യത്തെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടാണ്‌ വികസിച്ചതെന്ന്‌ നമ്മള്‍ നേരത്തേ 
പരിശോധിച്ചുവല്ലോ. കോളനിവല്‍ക്കരണം, രാഷ്ട്രീയ, സാമ്പത്തിക 
ഘടനയെ മാത്രമല്ല നിയന്ത്രിച്ചത്‌, സംസ്കാരത്തെയുമാണ്‌. അധികാര 
ത്തിന്റെ മാറ്റംവയ്ക്കലോടെ പുത്തന്‍ സംസ്കാരത്തെയും ഭാരതീയര്‍ 
ഉള്‍ക്കൊണ്ടുതുടങ്ങി. 

ആഴത്തെ ഉള്‍ക്കൊണ്ട കുമാരനാശാന്‍ ബ്രാഹ്മണ സൌന്ദര്യ 
സങ്കല്പങ്ങളെ പൂര്‍ണ്ണമായും ഉപേക്ഷിച്ച്‌ സമഗ്രതയിലെത്തിച്ചേര്‍ന്നു. 
ജീവിതം എന്താണെന്നും എങ്ങനെയാവണമെന്നും കുമാരനാശാന്‍ 
പ്രഖ്യാപിച്ചു. പുരാണ ഇതിഹാസങ്ങളെ പ്രമാണമായല്ല കുമാരനാശാന്‍ 
സ്വീകരിച്ചത്‌. ചട്ടപ്പടിയുള്ള മഹാകാവ്യവും അദ്ദേഹം രചിച്ചില്ല. കീഴാളരും 
സവര്‍ണ്ണരും ബൌദ്ധരും മുസ്ലീമും അടങ്ങിയ ജനസഞ്ചയത്തെയാണ്‌ 
ആശാന്‍ കാവ്യവിഷയമാക്കിയത്‌. കൂടാതെ ആശാന്റെ രചനകളില്‍ 
സ്ര്രീകള്‍ക്കാണ്‌ പ്രാമുഖ്യമുള്ളത്‌. സംസ്കൃത സാഹിത്യത്തിലെ 
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മതനിബന്ധനകളെ മുഴുവന്‍ നിഷേധിച്ച കുമാരനാശാന്‍ തന്റെ സര്‍ഗ്ഗാത്മക 
സ്വത്വത്തെയും മൌലികമായ കണ്ടെത്തലിനെയും സാഹിത്യത്തിന്റെ 
അവിഭാജ്യഘടക മാക്കി തീര്‍ത്തു. 

പ്രത്യക്ഷത്തെ പൂര്‍ണ്ണമായും ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ വികസിച്ച സാഹിത്യ 
മാണ്‌ പാശ്ചാത്യ നോവലും ചെറുകഥകളും. വാക്കുകള്‍ക്ക്‌ പിന്നിലുള്ള 
രസ, അലങ്കാരങ്ങളെ അല്ല ജീവിതത്തില്‍ നിന്ന്‌ പുനഃസൃഷ്ടിച്ച 
വാക്കുകളെ തന്നെയാണ്‌ അവര്‍ പ്രയോഗിച്ചത്‌. ഗദ്ൃയസാഹിതൃത്തിലെ 
വിഷയങ്ങള്‍ വ്ൃത്യസ്തമായതുപോലെ ഭാഷയും വൃത്യസ്തതകള്‍ക്ക്‌ 
വിധേയമായി. യഥാതഥം, കാല്‍പ്പനികത, ഭ്രത്മാത്മകത ഇവ രചനാസങ്കേത 
ങ്ങള്‍ ആയതുപോലെ ഭാഷയും വ്ൃത്യസ്തമാനങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. 
ഇവയിലെല്ലാം ര്സഷ്ടാവിന്റെ സ്വത്വവും മാലികതയും പ്രതിഫലിച്ചു. 

ആധുനിക കലകളുടെ, സാഹിതൃത്തിന്റെ വികാസപരിണാമ 
ങ്ങളെല്ലാം ആഴത്തിന്റെ സമഗ്രാവബോധത്തിലാണ്‌ സംഭവിക്കുന്നത്‌. 
സമൂഹത്തിന്റെ പരിവര്‍ത്തനമുഖം സാഹിതൃത്തിലും ഇതര കലകളിലും 
പ്രതിഫലിക്കുന്നു. തിരിച്ചുപോക്കിന്റെ ഈ കാലഘട്ടത്തില്‍ ആഴത്തിനു 
വേണ്ടി നിലവിളിക്കുക മനുഷ്യത്വത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ഒച്ചയിടല്‍ 
തന്നെയാണ്‌. 


വാമ്റ്റിവ്‌ മാസിക രണാം വര്‍ഷത്തിലേക്ക്‌ കടക്കുന്നു. ഒരു ലിറ്റില്‍ മാസികയെ 
സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം വളരെ പ്രസക്തമായ ചുവടുവെയ്പാണ്‌ ഉത്‌. 
ലൈബ്രറികള്‍ക്ക്‌ സൌജന്യമായി നല്കുന്ന മാസിക മലയാളത്തിലെ അപൂര്‍വ്വ 
സംരംദഥാണ്‌. എഴുത്തുകാര്‍ക്കും മാസിക സാജന്യമായാണ്‌ നല്കിവരുന്നത്‌. 
കേരളത്തിലെ മിക്ക പുസ്തകക്കടകളിലും വ0ക്കുറ്റിവ്‌ ലഭിക്കുമെങ്കിലും 
അവജെല്ലാം പ്രസാധകര്‍ സടജന്യമായാണ്‌ നല്കുന്നത്‌. 
വില്‍ഷന കടക്കാരന്റെ മനഃസ്ഥിതിയനുസരിച്ച്‌ മാത്രം. 


ഉത്തരമൊരു വിപണനതന്ത്രവുമായി ഒരു മാസികയ്ക്കും 
മുന്നോട്ടുപോകാനാവില്ലെന്ന്‌ വായനക്കാര്‍ക്ക്‌ അറിയാമല്ലോ. അതുകൊണ്്‌ 
വാമ്൭റ്റിവ്‌ ന്റെ വായനക്കാര്‍ വരിസംഖ്യ അയച്ചുതന്ന്‌ 
സഹകരിക്കണമെന്ന്‌ അപേക്ഷിക്കുന്നു. 
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അനുഭവം /ചിന്ത 


ത്തത്മോപദേശം 


ചെമ്പുകണ്ടത്തില്‍ ദാവീദ്‌ ആരാകുന്നു ? 
ക്വത്താം വയസ്സിലോ മറ്റോ തടിച്ച ഒരു പുസ്തകം വായിക്കാനിട 
യായി. അതിലെ ഒരു സംഭവം ഇന്നും ഓര്‍മ്മയില്‍ നില്ക്കുന്നു. (/ശ?വിശാഖ 
08 എന്നായിരുന്നു വലിയ ആ പുസ്തകത്തിന്റെ പേര്‌. അതെഴുതിയത്‌ 
ചുനക്കര രാമവാരിയർ ആയിരുന്നു എന്നും അത്‌ ചാള്‍സ്‌ ഡിക്കന്‍സിന്റെ 
ഡേവിഡ്‌ കോപ്പര്‍ഫീല്‍ഡിന്റെ കേരളീയാന്തരീക്ഷത്തിലുള്ള പുനരാഖ്യാന 
മാണെന്നും മനസ്സിലായത്‌ പിന്നീട്‌ ഡേവിഡ്‌ കോച്പര്‍ഫ?ല്‍ഡിന്റെ മലയാള 
സംഗ്രഹം വായിച്ചപ്പോഴാണ്‌. 
മേശപ്പുറപ്പും അലമാരയിലുമായി മാറിമാറി സ്ഥാനം പിടിച്ച വലിപ്പ 
മുള്ള ആ പുസ്ത്കം എന്റെ വായന മുന്നോട്ടുനീങ്ങുംതോറും താളുകള്‍ 
കുറഞ്ഞുവന്ന്‌ ആദിയും അന്തവുമില്ലാത്ത പരബ്രഹ്മം പോലെയായി. 
ര്രമത്തിലൊന്നുമായിരുന്നില്ല എന്റെ വായന. അതു വായിച്ചു കഥ 
മനസ്സിലാക്കണമെന്ന്‌ അന്നു തോന്നിയതുമില്ല. വായന ചിലപ്പോള്‍ 
പിന്നില്‍നിന്ന്‌ മുന്നോട്ടാവും മറ്റു ചിലപ്പോള്‍ മുന്നില്‍നിന്ന്‌ പിന്നോട്ടും. 
അപൂര്‍വ്വമായി പാതിക്കുവെച്ചാവും വായനയുടെ തുടക്കം. 
ഡിക്കന്‍സിന്റെ നോവലിലെ ഡേവിഡ്‌ കോപ്പര്‍ഫീല്‍ഡായിരുന്നു 
രാമവാരിയരുടെ ശ്രീവിശാഖന്‍. മിസ്റ്റര്‍ ഡിക്‌ ഭവദാസനും. അരക്കിറുക്ക 
നായ ഭവദാസന്‍ ഒരു കവി കൂടിയാണ്‌. തടിച്ച കുറെ ബാണ്ടുബുക്കുകള്‍ 
അയാള്‍ അടുക്കിവെച്ചിട്ടുണ്ട്‌. നിറയെ കവിതയാണ്‌. നീണ്ട, ഒരിക്കലും 
തീരാത്ത കവിത. പക്ഷെ ഈ കവിതക്ക്‌ ഡിക്കന്‍സില്‍ മൂലരുപമില്ല, അത്‌ 
പരിഭാഷകന്റെ സൃഷ്ടിയായിരുന്നു. 
ഭവദാസന്‍ കണ്ട ഒരു സ്വപ്നമായിരുന്നു അയാള്‍ ഇത്രയും നീണ്ട 
ഒരു കവിത എഴുതാന്‍ കാരണം. ആ സ്വപ്നത്തില്‍ സാക്ഷാല്‍ തുഞ്ച 
ത്തെഴുത്തച്ഛന്‍ ഭവദാസന്റെ മുന്നില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെടുകയാണ്‌. 
മഹാഭാരതം കിളിച്ഛാടിലെ വിദുരവാകൃത്തില്‍, 
ഒന്നിനാലുറയ്ക്കണം രണ്ടിന്റെ ബലാബലം 
പിന്നെ മുന്നിനെ നാലാല്‍ വശത്തു വരുത്തണം 
അഞ്ചിനെജ്ജയിച്ചുള്ളിലാറിനെയറിഞ്ഞിട്ടു 
വഞ്ചനാദികളെല്ലാമറിഞ്ഞു വഴിപോലെ 
ഏഴിനെയുപേക്ഷിച്ചു സാഖ്യത്തെ ലഭിക്കണം 
കേളിയേറിടും നൃപന്മാരാലവനിയില്‍. 
എന്ന ഒരു ഭാഗമുണ്ടല്ലോ. അത്‌ താഴെ പറിയുന്ന വിധത്തിലാണെന്നാണ്‌ 
ഭവദാസന്‍ /ശാിവിശാഖനില്‍ പറയുന്നത്‌ : 
ഒന്നുകൊണ്ടറിയേണം രണ്ടിന്റെ ബലാബലം 
രണ്ടുകൊണ്ടറിയേണം മൂന്നിന്റെ ബലാബലം 


മൂന്നുകൊണ്ടറിയേണം നാലിന്റെ ബലാബലം 
ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ 2008. ക 
പ റ്‌ 


വി.സി.ധശ്രീജന്‍ 


നാലുകൊണ്ടറിയേണം അഞ്ചിന്റെ ബലാബലം 
അഞ്ചുകൊണ്ടറിയേണം ആറിന്റെ ബലാബലം 
ആറുകൊണ്ടറിയേണം ഏഴിന്റെ ബലാബലം. 
സ്വപ്നത്തില്‍ പ്രത യക്ഷപ്പെട്ട എഴുത്തച്ഛന്‍ താനെഴുതിയ ഈ വരി 
കള്‍ ചൊല്ലിക്കേള്‍പ്പിച്ചിട്ട്‌ ഭവദാസനോട്‌ ഇങ്ങനെ പറഞ്ഞത്രെ : “മകനേ 
ഭവദാസാ, എനിക്കു ഏഴിന്റെ ബലാബലം വരെ എഴുതാനേ കഴിഞ്ഞിട്ടുള്ളൂ. 
ബാക്കി പൂരിപ്പിക്കേണ്ടത്‌ നിന്റെ കടമയാണ്‌. അതു നീ ചെയ്യുക.” ഇത്രയും 
പറഞ്ഞ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ മറഞ്ഞു. പിറ്റേന്നുതൊട്ട്‌ ഭവദാസന്‍ എഴുത്തു തുടങ്ങി. 
ആദ്യം കടലാസില്‍ കരടുരുപം എഴുതും. പിന്നെ അതു ഭംഗിയായി പുസ്ത 
കത്തിലേക്കു പകര്‍ത്തും. കരടെഴുതിയ കടലാസുകള്‍ പിന്നീട്‌ പട്ടമുണ്ടാ 
ക്കാന്‍ ഉപയോഗിക്കും. പട്ടം പറത്തല്‍ ഭവദാസന്റെ ഇഷ്ടവിനോദ മായി 
രുന്നു. ശ്രീവിശാഖന്‍ ഭവദാസനെ കാണുമ്പോള്‍ ഒരു ലക്ഷത്തി എണ്ണായിര 
ത്തി അഞ്ഞുറു കൊണ്ടറിയേണം ഒരു ലക്ഷത്തി എണ്ണായിരത്തി അഞ്ഞുറ്റി 
യൊന്നിന്‍ ബലാബലം വരെയോ മറ്റോ അയാള്‍ എഴുതിത്തീര്‍ന്നിരുന്നു. 
ഭവദാസന്റെ കവിത ഒരു നിഷ്ഫലയത്നവും ഫലിതവുമാണെന്ന്‌ 
അന്നുതന്നെ എനിക്കു തോന്നിയിരുന്നു. എങ്കിലും അയാളുടെ സരളവും 
നിഷ്കളങ്കവുമായ ഉപകഥ ദുരൂഹമായ ഏതോ രീതിയില്‍ എന്നെ വശീകരി 
ക്കുകയായിരുന്നു. വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കുശേഷം ഈ കഥയോര്‍മ്മിക്കുമ്പോള്‍ 
അതിന്റെ ചില രഹസ്യങ്ങള്‍ ഭാഗികമായി വെളിപ്പെടുന്നതുപോലെ തോന്നുന്നു. 
പിശാചിന്റെ സംഭോഗം 
തീര്‍ത്തും സുതാര്യമായ എഴുത്തിന്റെ ആദര്‍ശമാതൃകയാണ്‌ 
ഭവദാസന്റെ കവിത. ഉള്ളടക്കമില്ലാതെ രൂപം മാത്രമുള്ള പ്രേതബിംബം, 
നൃപധര്‍മ്മത്തെക്കുറിച്ചുള്ള വിദുരോപദേശം മൂന്നിന്റെ ബലാബലം മുതല്‍ 
ഹാസ്യാനുകരണമായി മാറുന്നു. അക്കങ്ങളുടെ ഏകതാനമായ ആവര്‍ 
ത്തനം സ്‌കീസോഫ്രെനിക്‌ ആവര്‍ത്തനമാകാം. എഴുത്ത്‌ അതിനെത്തന്നെ 
അനുകരിക്കുന്നു. ഹൊറെയ്സ്‌ വാല്‍പോളിന്റെ ദ കാസില്‍ ഓഫ്‌ 
ഒ്്രാമന്റ്ോയിലെ, സന്യാസിത്തൊലപ്പി ധരിച്ചു പുറംതിരിഞ്ഞു നില്ക്കുന്ന 
അസ്ഥികൂുട (പെന്‍ഗ്വിന്‍, 1972:139)ത്തെപ്പോലെയാണ്‌ ആവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
എഴുത്തുകാര്‍. ആവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ചില കാമശാസ്ത്ര നിയമങ്ങള്‍ 
ബാധകമാണ്‌. അവ മനഃശാസ്ത്രപരവും പ്രേതശാസ്ത്രപരവു മാകാം. 
വേദപുസ്്‌തകത്തിന്റെ ഹാസ്യാനുകരണമായ ചിത്രങ്ങളുടെ ഒരു 
സമാഹാരത്തില്‍ “പിശാചിന്റെ ഭോഗം" എന്നുപേരുള്ള ഒരു രേഖാചിത്ര 
മുണ്ട്‌. (ടി.എല്‍.എസ്‌., 12 ഏപ്രില്‍ 1985 : 399) കാതിലും മുടിക്കെട്ടിലും 
ചെറിയ എല്ലുകള്‍ കോര്‍ത്ത്‌ ആഭരണമായി അണിഞ്ഞ വടിവൊത്തു 
സുന്ദരിയായ, എന്നാല്‍ പേടി തോന്നിക്കുന്ന ഒരു മന്ത്രവാദിനിമദാമ്മ 
പശുവിനെപ്പോലെ നാലുകാലില്‍ നില്ക്കുന്നു. അവളുടെ പിറകുവശ 
ത്തോട്‌ ഒട്ടിപ്പിടിച്ച്‌, നിലംതൊടാതെ വായുവില്‍ തങ്ങിനില്ക്കുകയാണ്‌ 
പിശാച്‌. അവന്‍ കട്ടിപ്പുകകൊണ്ടുണ്ടാക്കിയ, പല്ലിളിക്കുന്ന അസ്ഥികൂട 
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നിയമങ്ങളുടെ പ്രേതശാസ്ര്രഘടകമാണ്‌ ഈ ചിത്രത്തില്‍. 

പ്രേതങ്ങളോടുള്ള ഭയം സൂന്ദര്യാത്മകമായ ഒരു വികാരം 
കൂടിയാണ്‌. കൊച്ചുകുട്ടികള്‍ ഇരുട്ടിനെയോ ഇരുട്ടില്‍ ഒളിഞ്ഞിരിക്കുന്ന 
അദൃശ്യശക്തികളെയോ പേടിക്കുന്നില്ല. അവര്‍ വളരുന്നതോടെ 
അദൃശ്യശക്തികളെ പേടിച്ചുതുടങ്ങുന്നു. ഈ പേടിക്ക്‌ മറഞ്ഞിരിക്കുന്ന 
ഒരു ഉറവിടമുണ്ടെന്നും അത്‌ ബോധമനസ്സില്‍ താന്‍ സ്നേഹിക്കുന്ന 
രക്ഷിതാക്കളോടുള്ള അബോധമായ ഭയവും ശ്ര്രുതയുമാണെന്നും 
മനോവിശകലനം വിശദീകരിക്കുന്നു. അബോധത്തില്‍ താന്‍ ഭയപ്പെടുന്ന 
രക്ഷിതാവിന്റെ പ്രച്ഛന്നരുപമാണത്രെ ഭൂതപ്രേതങ്ങള്‍. പേടിപ്പിക്കുന്ന അതേ 
സമയത്ത്‌ നിഗുഡ്മമായ ഒരു ആനന്ദം കൂടി ഉത്പാദിപ്പിക്കാന്‍ പ്രേതങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
കഴിവുണ്ട്‌. സര്‍വ്വശക്തനെന്നു നടിക്കുന്ന മനുഷ്യനെ വിരട്ടാന്‍ പ്രേത 
ങ്ങള്‍ക്കുള്ള കഴിവ്‌ അസുയാവഹമാണ്‌. കഥയിലും സാഹിത്ൃത്തിലും 
കഥാപാത്രങ്ങളായി വരുമ്പോള്‍ പ്രേതങ്ങളുടെ ലാവണ്യം ഇരട്ടിക്കുന്നു. 
കുട്ടികളെ വിരട്ടുന്ന അജ്ഞാതഭുതങ്ങളിലൊന്നാണ്‌ ” കൂളി”. വത്തക്ക 
പോലെ ഉരുണ്ട്‌ കറുത്തനിറമായിരിക്കും അത്‌. കൈകാലുകള്‍ അതിനു 
ണ്ടോ എന്നു സംശയമാണ്‌. നമ്മള്‍ ഒറ്റയ്ക്ക്‌ ഇടവഴിയിലൂടെ നടന്നുപോവു 
കയാണെങ്കില്‍, പ്രത്യേകിച്ച്‌ വെള്ളിയാഴ്ച നട്ടുച്ച നേരമാണെങ്കില്‍ ഉറ 
പ്പാണ്‌, ഒരു കൂളി പിറകെ കൂടിയിരിക്കും. കാലുകള്‍ ഇല്ലാത്തതുകൊണ്ടാ 
വാം, ഫുട്‌ബോള്‍ പോലെ ഉരുണ്ടുരുണ്ടാണ്‌ അത്‌ നമ്മുടെ പിറകെ വരിക. 
ഭാസ്കരന്‍ ഗുരിക്കള്‍ കുളിയെ തോല്പിച്ചത്‌ 

അതിധീരനും കളരിയഭ്യഠാസിയുമായ മുക്കാളി ഭാസ്കരന്‍ 
ഗുരിക്കള്‍ ഒരു വെള്ളിയാഴ്ച നട്ടുച്ചയ്ക്ക്‌ കൂളിയെ നേരിട്ട്‌ തോല്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
ഗുരിക്കള്‍ ഇടവഴിയിലൂടെ ഒറ്റയ്ക്ക്‌ നടന്നുവരികയായിരുന്നു. അപ്പോഴതാ 
പിറകില്‍ എന്തോ ഒരു സാധനം ഉരുണ്ടുവരുന്ന ശബ്ദം. സംഗതി 
കൂളിയാണെന്നു ഗുരിക്കള്‍ക്ക്‌ മനസ്സിലായി. കൂളിയോ പ്രേതമോ നമ്മുടെ 
പിറകെ കൂടിയാല്‍ ഒരിക്കലും തിരിഞ്ഞുനോക്കിക്കൂടാ, അതാപത്താണ്‌. 
കൂളി നമ്മെ പിടിക്കും. ഇതറിയാവുന്ന ഗുരിക്കള്‍ നിമിഷംകൊണ്ട്‌ നില 
ത്തിരുന്നു ചരലില്‍ മൂത്രമൊഴിച്ചു. എന്നിട്ട്‌ മൂത്രത്തില്‍ ചരല്‍ കുഴച്ച്‌ കണ്ണു 
തുറക്കാതെ പിറകോട്ടു തിരിഞ്ഞ്‌ ഒരേറായിരുന്നു. കൂടെ പേനാക്കത്തി 
കൊണ്ട്‌ ഒരു കുത്തും. ഭയങ്കരമായ ഒരു നിലവിളിയാണ്‌ പിന്നെ കേട്ടത്‌. 
കുളിയുടെ കരച്ചില്‍ കേട്ടതോടെ ഗുരിക്കള്‍ തിരിഞ്ഞുനോക്കാതെ ഓടി. 
പിറ്റെദിവസം ഗുരിക്കള്‍ അതുവഴി വന്നു നോക്കിയപ്പോള്‍ അതാ ഒരിടത്ത്‌ 
കരി കലക്കിയൊഴിച്ചതുപോലെ ഒരു ദ്രാവകം തളംകെട്ടിക്കിടക്കുന്നു. 
കൂളിയുടെ ചോര! കറുത്ത നിറമായിരിക്കും കുളിയുടെ ചോരയ്ക്ക്‌. 
ഭാസ്കരന്‍ ഗുരിക്കള്‍ അതിധീരനായതുകൊണ്ട്‌ മാത്രമാണ്‌ കൂളിയെ 
ആക്രമിച്ച്‌ ഓടിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞത്‌. പകരം പേടിച്ചുപോയിരുന്നുവെങ്കില്‍ 
അന്ന്‌ ഗുരിക്കളുടെ അവസാനമാകുമായിരുന്നു. 

ഗോപാലകൃഷ്ണന്‍ കോലഴിയോ എന്‍.എന്‍. പിഷാരടിയോ 


എഴുതിയ പഴയ ഒരു നോവലില്‍ വായിച്ചാല്‍ ഞെട്ടിവിറച്ചുപോകുന്ന ഒര 
ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ വു 
ട്‌ 


കൂളി പ്രത്യക്ഷമാവുന്നുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ കഥയിലും ജീവിതത്തിലുമായി 
അലഞ്ഞുനടന്ന പ്രേതങ്ങളില്‍ വെച്ച്‌ ഏറ്റവും ഭയങ്കരന്‍ ഡ്രാക്കുളതന്നെ, 
കെ.വി.രാമകൃഷ്ണന്‍ തര്‍ജമചെയ്ത നോവലിലെ ധ്രാക്കുള. ആ 
രക്തരക്ഷസ്സിന്റെ കഥയില്‍ അവിശ്വസനീയമായി തോന്നിയ ഒരു കാര്യം 
(്രാക്കുളയ്ക്കെതിരെ ഹെല്‍സിങ്ങും കൂട്ടുകാരും ഉപയോഗിച്ച ക്രിസ്ത്യന്‍ 
മന്ത്രവാദമാണ്‌. കുരിശുകാണിച്ചാല്‍ പ്രേതം പിന്‍മാറുമെന്ന്‌ വിശ്വസിക്കാന്‍ 
വലിയ പ്രയാസമായിരുന്നു അന്ന്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ഡ്രാക്കുളയെ 
കീഴ്പ്പെടുത്തുന്ന ഭാഗങ്ങളെക്കാള്‍ ആകര്‍ഷകമായി അനുഭവപ്പെട്ടത്‌ 
(ഡാക്കുള വിജയിച്ചുനില്ക്കുന്ന കഥയുടെ ആദ്യഭാഗമാണ്‌. 
രാഹു 

ആകാശത്തിലെ പ്രേതമാണ്‌ രാഹു. കറുത്ത എട്ടു കുതിരകളെ 
പൂട്ടിയ ഇരുണ്ട തേരില്‍ തമോഗ്രഹമായ രാഹു അദൃശ്യനായി സൂര്യനില്‍ 
നിന്ന്‌ ച്ന്ദ്രനിലേക്കും പിന്നെ ചന്ദ്രനില്‍ നിന്ന്‌ സൂര്യനിലേക്കും 
കുതിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. അമരനായ അസുരനാണ്‌ വിപ്രചിത്തിയുടെയും 
സിംഹികയുടെയും മകനായ രാഹു. വിപ്രചിത്തി അസുരകുലത്തില്‍ നിന്ന്‌ 
(ഭഷ്ടനായവനും സിംഹിക സിംഹിയും, അതായത്‌ പെണ്‍സിംഹം, 
ആണത്രെ. ആകൃതികൊണ്ട്‌ സര്‍പ്പഃ എന്നും സിംഹികയുടെ മകനായതു 
കൊണ്ട്‌ സൈംഹികേയഃ എന്നും ആകാശത്തിലെ അസുരനായതുകൊണ്ട്‌ 
അഭ്രപിശാചഃ എന്നും ഭരണീനക്ഷത്രത്തില്‍ നിന്ന്‌ ജനിച്ചതിനാല്‍ ഭരണീഭുഃ 
എന്നും അവന്‌ പേരുകള്‍. ചന്ദ്രന്റെ വേഷം ധരിച്ചാണ്‌ അവന്‍ ദേവന്മാര്‍ 
ക്കിടയില്‍ ചെന്നിരുന്ന്‌ അമൃതം സേവിച്ചത്‌. അവനെ ചുണ്ടിക്കാട്ടികൊടു 
ത്തത്‌ സൂര്യനും ചന്ദ്രനുംതന്നെ. മഹാബലിക്ക്‌ ഇന്ദ്രപദവി കിട്ടുന്നതിനായി 
പറയുന്ന ഒരു കഥയില്‍ ബലിയുടെ സ്ഥാനാരോഹഞണത്തിനുശേഷം 
ദേവസഭയില്‍ ചന്ദ്രന്റെ സ്ഥാനം കിട്ടുന്നത്‌ രാഹുവിനാണ്‌. ചക്രംകൊണ്ട്‌ 
വിഷ്ണു അവന്റെ കഴുത്തുമുറിച്ചതിനു ശേഷം മരണമില്ലെങ്കിലും വേര്‍പെട്ട 
ശരീരവുമായി അവന്‍ ആകാശത്തില്‍ ചരിക്കുന്നു. അമംഗളകാരിയാണ്‌. 
എന്നാല്‍ ചിലരില്‍ രാഹു പ്രസാദിക്കും, ഗുണകാരിയാവും. കൊള്ളി 
മീനുകള്‍, തെക്കുപടിഞ്ഞാറുദിക്ക്‌, വിദേശഭാഷാ പഠനം, വിദേശയാത്ര, 
വേദവിരോധം, നിരീശ്വരത്വം വക്രബുദ്ധി എന്നിവയ്ക്ക്‌ അധികാരിയാണ്‌. 
എല്ലാ ദിവസവും അശുഭമായ ഏതാനും നാഴികകള്‍ അവനായി 
നീക്കിവെച്ചിരിക്കുന്നു. അതാണ്‌ രാഹുകാലം. 
യക്ഷി എന്ന ബാച്ചിലേര്‍സ്‌ ഗോഡസ്‌ 

അതിന്ദ്രിയശക്തികളില്‍വെച്ച്‌ വശ്യത കൂടും യക്ഷിയ്ക്ക്‌, പനമുക 
ളില്‍ താമസിക്കുകയും നൂറു ചോദിച്ച്‌ നമ്പൂരിമാരെ വശീകരിച്ചുകൊണ്ടു 
പോയി കൊന്നുതിന്നുകയും ചെയ്യുന്ന യക്ഷിയില്‍ നിന്നു രക്ഷപ്പെടാന്‍ 
കൈയില്‍ ഇരുമ്പാണിയോ മറ്റോ കരുതിയാല്‍ മതി. മറ്റ്‌ ആത്മാക്കള്‍ 
ക്കില്ലാത്ത ലൈംഗികതയുള്ളതുകൊണ്ട്‌ യക്ഷി പ്രായപൂര്‍ത്തിയെത്തിയ 
വരുടെ പ്രേതമാണെന്നു പറയാം. മന്ത്രവാദം കൊണ്ട്‌ യക്ഷിയെ ആവാ 


ഹിച്ച്‌ വരുതിയിലാക്കി നേട്ടമുണ്ടാക്കുന്നവരുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ വെണ്മണിയി 
ച വാമുറ്റിവ്‌ 


് 


[പി 


| 


ല്ലത്തെ ഒരു മഹന്റെ കഥയിലേതുപോലെ യക്ഷി മനുഷ്യന്റെ ഇണയാ 
യെന്നും വരും. കൂട്ടുകാര്‍ പറഞ്ഞ്‌ പിരികേറ്റിയിട്ടാണ്‌ മഹന്‍ യക്ഷിയുടെ 
ചിത്രത്തിനടുത്ത്‌ ചെന്ന്‌ രാത്രി കുടെവരാന്‍ അവളെ ക്ഷണിച്ചത്‌. യക്ഷി 
കൂടെചെന്നു എന്നുമാത്രമല്ല. സര്‍വ്വശാസ്ത്രങ്ങളും വിദ്യകളും കൊടുത്ത്‌ 
അവനെ അനുഗ്രഹിക്കുകയും ചെയ്തു. ഈ ഘട്ടത്തില്‍ അവള്‍ ഒരു 
* ബാച്ചിലേര്‍സ്‌ ഗോഡസ്‌” അല്ലെങ്കില്‍ “ (ബ്രഹ്മചാരിയുടെ ദൈവം”, 
അതുമല്ലെങ്കില്‍ “വിദ്യാര്‍ത്ഥിയുടെ ദൈവം” ആയിത്തീരുന്നു. ഒട്ടും 
സമര്‍ത്ഥനല്ലാത്ത വിഡ്ഡ്ടിയായ വിദ്യാര്‍ത്ഥിയായി രുന്നു മഹന്‍. യക്ഷി 
യുടെ പ്രസാദംകൊണ്ട്‌ അവന്‍ ജ്ഞാനിയായി ത്തീര്‍ന്നു. കുടെ ദിവ്യ 
രമണീഭാഗ്യവും നേടി. വിദ്യാര്‍ത്ഥിയുടെ അഭിലാഷങ്ങള്‍ ഇവ രണ്ടിനും 
വേണ്ടിയാണല്ലോ. യക്ഷിയെ സ്തുതിച്ചുകൊണ്ട്‌ കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍ തമ്പുരാന്‍ 
*“വെണ്മണിയക്ഷിസ്തവ” ത്തില്‍ എഴുതുന്നു (മഹാകവി കുഞ്ഞിക്കുക്ട൯ 
തമ്പുരാന്റെ കൃതികള്‍, എഡി: പി.വി. കൃഷ്ണവാരിയര്‍ 1951, 2:408)): 
“വേണ്ടുംവണ്ണമിണക്കി വെണ്മണിമഹന്‍ 
വിഡ്ഡിക്കു വിദ്യാബലാല്‍ 
വീണ്ടും തക്കൊരു ദിവ്യഭാമരമണീ-- 
സംഭോഗഭാഗ്യങ്ങളെ 
നീണ്ടുള്ളാദരവോടു നിസ്തുലരസം 
നല്‍കിസ്സുഖിപ്പിച്ചുകൊ- 
ണ്ടാണ്ടുള്ളോരതിരമ്യകാമൃനുവാം 
യക്ഷിക്കിതാ വന്ദനം 
മലയാറ്റൂരിന്റെ യക്ഷി, മലമ്പുഴയിലെ യക്ഷിയെക്കുറിച്ച്‌ ഒരു 
വാക്യവും 
യക്ഷിയെ യുക്തിവാദം കൊണ്ട്‌ നിരപ്പാക്കുന്ന ഒരു കഥയാണ്‌ 
മലയാറ്റൂര്‍ രാമകൃഷ്ണന്റെ തന്റെ യക്ഷി എന്ന നോവലില്‍ പറഞ്ഞത്‌. 
യക്ഷിയും ഗന്ധര്‍വനും കുട്ടിച്ചാത്തനുമെല്ലാം മനോരോഗഭാവനകളാണ്‌ 
എന്ന വ്യാഖ്യാനം വന്നതോടെ പുരാവൃത്തങ്ങളില്‍ നിന്നും ഐതിഹ്യ 
ങ്ങളില്‍ നിന്നും കവിത ഒഴിഞ്ഞുപോവുകയായി. അഭിലാഷ പൂര്‍ത്തി 
വരാത്ത സ്ര്രീയുടെ രൂപകമാണ്‌ യക്ഷിയെന്ന്‌ സാമാന്യബോധം 
സ്ഥാപിച്ചിരിക്കുന്നു. മലയാറ്റൂരിന്റെ കഥയില്‍ രാഗിണി യക്ഷിയായി 
മാറുന്നത്‌ ശ്രീനിവാസന്റെ ബലഹീനമായ ഭാവനയിലാണ്‌. രാഗിണി എന്ന 
പേരിന്റെ അക്ഷരാര്‍ത്ഥം ഓര്‍മ്മയില്‍വെക്കാം. മാനുഷികമായ തലത്തില്‍ 
ഒരുവള്‍ രാഗിണിയാണെങ്കില്‍ അമാനുഷികതലത്തില്‍ അവള്‍ യക്ഷിയായി 
മാറുന്നു. യുക്തിവാദവ്യാഖ്യാനത്തിലൂടെ യക്ഷി പുരുഷന്റെ ആധികളി 
ലൊന്നിന്റെ പ്രതീകവും ആയിരിക്കുന്നു. അസംതൃപ്തയായ നായികയായി 
യക്ഷിയെ നിര്‍വ്വചിക്കാമെങ്കില്‍ അവളുടെ യിരു 
കാനായിയുടെ യക്ഷി. 
ഓരോരോ കാലത്ത്‌ ഓരോ അബദ്ധധാരണകള്‍ ചെച്ചുപുലര്‍ത്തു 
ന്നത്‌ സാധാരണമാണല്ലോ. കൌമാരത്തില്‍ ആരും പറഞ്ഞുതരാതെ 


ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ 2008. 
വം 


എന്നാല്‍ എങ്ങനെയോ ഞാന്‍ മനസ്സിലാക്കി പെണ്‍കുട്ടികളുമായി ഇട 
പെടാതെയും സംസാരിക്കാതെയും ജീവിച്ചാല്‍ വീട്ടുകാരും നാട്ടുകാരുമായ 
എല്ലാവരും ചേര്‍ന്ന്‌ എനിക്ക്‌ പൊന്നാട തരുമെന്ന്‌. ആ വിശ്വാസം പമ്പര 
വിഡ്ഡ്ടിത്തമാണെന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കിയത്‌ എന്നെ പഠിപ്പിക്കുന്ന രാധാമണി 
ടീച്ചര്‍ എന്നെപ്പറ്റി, “അവന്‍ പെണ്‍കുട്ടികളുടെ പിറകെ പോവുകയോ 
ലോഹ്യം പിടിക്കുകയോ ചെയ്യുന്നില്ല. അങ്ങനെ ചെയ്തിരുന്നുവെങ്കില്‍ 
അതു മനസ്സിലാക്കാമായിരുന്നു.” എന്നു പറഞ്ഞുവെന്ന്‌ കേട്ടതോടെയാണ്‌. 
ആ പ്രായത്തില്‍ ലൈംഗികതയെക്കുറിച്ച്‌ വ്യക്തമായ ഒരു ധാരണയും 
ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 
ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ പ്രദീപന്‍ പരസ്യമായി വെല്ലുവിളിച്ചു തോല്പിച്ച 
അത്ഭുതകരമായ സംഭവം 

ഒരു വൈകുന്നേരം കോളേജില്‍ നിന്നു വീട്ടിലേക്കു പോകുന്ന 
വഴിയില്‍ പുല്‍ മൈതാനത്തില്‍ പത്തുപതിനഞ്ചു വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ 
വട്ടമിട്ടിരിക്കുന്നു. ചിലരെ എനിക്കറിയാം. ഞാനും ആ കൂട്ടത്തില്‍ ചേര്‍ന്നു. 
രണ്ടുപേര്‍ തര്‍ക്കത്തിലാണ്‌. ഒരാള്‍ നല്ല പൊക്കവും വണ്ണവുമുള്ള 
പ്രദീപന്‍. മറ്റേ കുട്ടി, ബാബു ചെറുതാണ്‌. ബാബുവിന്റെ കൈയില്‍ ചെറിയ 
ഒരു പുസ്തകമുണ്ട്‌. അത്തരം പുസ്തകങ്ങള്‍ വായിക്കുന്നത്‌ നല്ല രസമാണ്‌ 
എന്ന ബാബുവിന്റെ വാദത്തെ ശക്തമായി എതിര്‍ക്കുകയാണ്‌ ഭീമാകാര 
നായ പ്രദീപന്‍. ഇത്തരം പുസ്തകങ്ങള്‍ വായിക്കുന്നത്‌ ചീത്തയാണ്‌ 
' എന്നാണ്‌ പ്രദീപന്റെ പക്ഷം. തന്റെ ഭാഗം സമര്‍ത്ഥിക്കുവാനും വാദം ജയി 
ക്കാനുമായി ബാബു ഒരു പ്രഖ്യാപനം നടത്തി, ഈ പുസ്തകം വായിച്ചാല്‍ 
ഉടനെ വായിക്കുന്നവന്റെ ലിംഗം എഴുന്നേല്ക്കുമെന്ന്‌. ഒരിക്കലുമില്ലെന്ന്‌ 
തറപ്പിച്ചുപറഞ്ഞ പ്രദീപന്‍ ഇത്‌ ഒരു വെല്ലുവിളിയായി എടുത്തു വാതു 
വെക്കാന്‍ ഒരുങ്ങി. അഞ്ചുരൂപ, 1968-ലെ അഞ്ചുരൂപയാണ്‌ വാത്‌. ഇരുവരും 
പണം മധ്യസ്ഥനു കൈമാറി. മറ്റു വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍ എല്ലാവരും മത്സര 
ത്തിന്റെ തീര്‍പ്പുകാണാന്‍ കൌതുകത്തോടെ മുന്നോട്ടാഞ്ഞിരുന്നു. കുട്ടി 
കളുണ്ടാക്കിയ വലയത്തിനു നടുക്ക്‌ ദീര്‍ഘകായനായ പ്രദീപന്‍ സംന്യാസി 
വര്യനെപ്പോലെ ച്രം പടിഞ്ഞിരുന്നു. എന്നിട്ട്‌ അനുസരണയുള്ള വലിയ 
അല്‍സേഷ്യന്‍ നായയെ വാത്സല്യത്തോടെ കൂട്ടില്‍നിന്ന്‌ പുറത്തിറക്കു 
ന്നതുപോലെ മുണ്ടിനുള്ളിൽ നിന്ന്‌ തന്റെ ലിംഗം ആര്‍ക്കുവേണമെങ്കിലും 
കാണാനായി പുറത്തുവെച്ച്‌ ബാബുവിനോട്‌ അസഭ്യപുസ്തകം 
വായിച്ചു കൊള്ളാന്‍ പറഞ്ഞു. ബാബു വായന തുടങ്ങി. ഒരു 
സംഭോഗരംഗമാണ്‌ അവന്‍ വായിച്ചത്‌. പ്രദീപന്‍ വായന ശ്രദ്ധിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
വിദൂരതിയിലേക്കു കണ്ണയച്ച്‌ ഗംഭീരഭാവത്തില്‍ ഇരിക്കുകയാണ്‌. തന്റെ 
വായന കേട്ട്‌ പ്രദീപന്‍ എന്തെങ്കിലും മാറ്റം ഉണ്ടാവുന്നുണ്ടോ എന്നറിയാന്‍ 
വായനയ്ക്കിടയില്‍ അവന്‍ ഇടയ്ക്കിടെ പ്രദീപന്റെ മടിയിലേക്കു 
ദയനീയമായി പാളിനോക്കുന്നുണ്ട്‌. കാണികളും ജിജ്ഞാസയോടെ 
അങ്ങോട്ടുതന്നെ നോക്കുന്നു. പ്രദീപന്‌ ഒരു മാറ്റവുമില്ല. അവന്‌ ഒന്നും 
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സംഭവിക്കുന്നില്ലെന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കിയ ബാബു തന്റെ ശബ്ദത്തില്‍ 
ഏറ്റക്കുറച്ചിലാക്കി വികാരം വരുത്താന്‍ ഒരു അവസാന്ശ്രമം കൂടി 
നടത്തിനോക്കി. അതും ഫലിക്കാതായപ്പോള്‍ കരയുന്ന സ്വരത്തിലാണ്‌ 
സങ്കടത്തോടെ അവന്‍ കഥയുടെ തുടര്‍ന്നുള്ള ഭാഗം വായിച്ചത്‌. അഞ്ചുരൂപ 
കൈവിട്ടുപോവാറായി രിക്കുന്നു. എത്ര വികാരം മുറ്റിയ സ്വരത്തില്‍ 
വായിച്ചിട്ടും പ്രദീപനെ ചലിപ്പിക്കാന്‍ കഴിയുന്നില്ല. ഒടുവില്‍ തോല്‍വി 
സമ്മതിച്ച്‌ ബാബു പിന്മാറി. ഇങ്ങനെ ഞങ്ങളുടെ കണ്ണിനു മുമ്പില്‍വെച്ച്‌ 
പ്രദീപന്‍ തന്റെ ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ ജയിച്ചു. 
ക്യാമറാമാന്‍ വിന്‍സന്റ്‌ 

ലൈംഗികതയുടെ അടിസ്ഥാനസ്വഭാവം അത്‌ സഭ്യമല്ല 
എന്നതാണ്‌. ”സഭ്യം” എന്ന വാക്കിന്‌ “ഒരു പൊതുസഭയില്‍ ആളുകള്‍ 
എല്ലാവരും കേള്‍ക്കെ പറയാവുന്നത്‌, കാണ്‍കെ പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കാവുന്നത്‌" 
എന്ന്‌ അര്‍ത്ഥം. സ്വകാര്യജീവിതത്തിലും സ്വകാര്യവായനകളിലും അതിന്‌ 
വശ്യതയുണ്ടെങ്കിലും പൊതുസഭയില്‍ ലൈംഗികക്രിയകളും സൂചനകളും 
അനുചിതമാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ നല്ല ലൈംഗികതയെപ്പോലും “അസഭ്യം” 
എന്നുപറയേണ്ടിവരുന്നു. സിനിമാതിയേറ്ററിലെ സഭ ഇരുട്ടത്ത്‌ പരസ്പരം 
കാണാതെ ഇരിക്കുന്ന അപരിചിതര്‍ മാത്രമടങ്ങുന്ന ഒന്നാണെങ്കില്‍-ഇത്‌ 
ആര്‍ത്തിപിടിച്ച്‌ സ്ത്രീശരീരത്തെ നോക്കാന്‍ പുരുഷന്മാര്‍ ഏര്‍പ്പാടാക്കിയ 
ഒരു സംവിധാനമാണെന്ന്‌ സ്ത്രീവാദികള്‍ക്കു വാദിക്കാം-അതിലെ 
ലൈംഗികതയെ വിലക്കേണ്ട. ആവശ്യമില്ലാത്തവര്‍ അങ്ങോട്ടു പോകാ 
തിരുന്നാല്‍ മതി. അതിസദാചാരക്കാര്‍ സ്വയം സദാചാരികളായി 
ജീവിക്കുന്നതില്‍ സംതൃപ്തിയടയുകയും വഴിയേ പോകുന്ന അപരനെ 
ക്കൂടി സദാചാരിയാക്കിയേ അടങ്ങു എന്ന ദുശ്ശാഠ്യം ഒഴിവാക്കുകയും 
ചെയ്താല്‍ ഒട്ടേറെ സന്മാര്‍ഗ്ഗദുരന്തങ്ങള്‍ ഒഴിവാക്കാം. 

സിനിമയില്‍ എവിടെയെങ്കിലും ഒരു മാദകനൃത്തം കാണും. പണ്ട്‌ 
അത്തരം നൃത്തങ്ങള്‍ക്കായി നല്ല ദേഹപുഷ്ടിയുള്ള സഹനടിമാരെ 
അവതരിപ്പിക്കുമായിരുന്നു. വിശുദ്ധിയുടെ നിറകുടമായ നായികാനടി 
ആഭാസനൃത്തങ്ങളൊന്നും ചെയ്യില്ല. പിന്നീട്‌ നായികാനടിക്കുതന്നെ 
മാദകനൃത്തം ചെയ്യാമെന്നും വന്നു. ഇപ്പോള്‍ വീണ്ടും അത്തരം 
നൃത്തങ്ങള്‍ക്കായി പ്രത്യേകം നടി വരികയും അവരുടെ നൃത്തത്തിനെ 
"ഐറ്റം നമ്പര്‍” എന്നുവിളിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു എന്നു കേള്‍ക്കുന്നു. ഒരു 
വ്യത്യാസം തടിമാടികള്‍ക്കു പകരം ഒതുങ്ങിയവര്‍ വന്നു എന്നതാണ്‌. 
വമ്പിച്ച തടിയുള്ള നടികള്‍ക്ക്‌ പട്ടിണിയും പരിവട്ടവുമുള്ള ദരിദ്രരാജ്യ . 
ങ്ങളില്‍ ലൈംഗികാര്‍ഷണം കൂടുമത്രെ. സമ്പന്നസമുഹങ്ങളില്‍ മെലിഞ്ഞ 
വര്‍ക്കായിരിക്കും കുടുതല്‍ ആകര്‍ഷകത്വം. തടികുടിയവര്‍ക്കു പകരം കുറ 
ഞ്ഞവര്‍ വെള്ളിവെളിച്ചത്തിലേക്കു വരുന്നത്‌ ഈ നാടും സമ്പന്നമായി 
ത്തുടങ്ങുന്നതിന്റെ സൂചനയാവാം. 

മാദകനൃത്തത്തിന്റെ കാര്യം പറയുമ്പോള്‍ പ്രതത്തില്‍ വന്ന ഒരു 
ഫോട്ടോ ഓര്‍മ്മവരുന്നു. ആലങ്കാരികന്മാര്‍ വൈചിത്ര്യം എന്നുപറയുന്ന 


ഏപ്രില്‍ -- മെയ്‌ 2004. കകള്റോ 
തം. 


കാവ്ൃഗുണത്തിന്‌ ഇതിനെക്കാള്‍ മികച്ച മറ്റൊരു മാതൃക കണ്ടെത്താന്‍ 
പ്രയാസമായിരിക്കും. അത്‌ ഒരു മാദകനൃത്തം ക്യാമറാമാന്‍ ഷൂട്ടുചെയ്യുന്ന 
തിന്റെ ഫോട്ടോ ആയിരുന്നു. വെറ്ററന്‍ സംവിധായകന്‍ കൂടിയായ എ. 
വിന്‍സെന്റാണ്‌ ക്യാമറാമാന്‍. അദ്ദേഹം ഇടത്തേ അരികിലും വലത്തേ 
അരികില്‍ നൃത്തം ചെയ്യുന്ന നടിയും. വിന്‍സെന്റിനെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു 
ഫീച്ചറിന്റെ ഭാഗമായി വന്നതാണ്‌ ഫോട്ടോ. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ദൃശ്യവൈ 
ദഗ്ദ്ധ്യം നിമിത്തം വശ്യനൃത്തങ്ങള്‍ ഷുട്ടുചെയ്യാന്‍ ഇപ്പോഴും ക്യാമറാ 
മാനായി വിന്‍സെന്റിനെയാണ്‌ ചുമതലപ്പെടുത്താറ്‌ എന്നു ഫീച്ചറില്‍ 
പറഞ്ഞിരുന്നു. പ്രായം ചെന്ന വിന്‍സെന്റ്‌ തലയില്‍ തുണി മൂടിക്കെട്ടി 
അല്പം, വളഞ്ഞുനിന്ന്‌ ക്യാമറയിലൂടെ യുവതിയായ മാദക മോഹിനിയെ 
നോക്കി ഷൂട്ടിംഗ്‌ തുടരുന്ന ആ ഫോട്ടോ ആ വലിയ ക്യാമറാമാനുള്ള 
അംഗീകാരവും ഒപ്പം അപൂര്‍വ്വദര്‍ശനങ്ങളിലും വൃത്യസ്ത പരിപ്രേക്ഷ്യ 
ങ്ങളിലും മാത്രം സ്വയം പ്രത്യക്ഷമാവുന്ന സൌഭാഗ്യങ്ങളിലേക്കുള്ള വഴി 
കാട്ടിയും ആണെന്നു ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നു അതോടൊപ്പം വാര്‍ദ്ധക്യവും 
യുവത്വവും അനുഭവസമ്പന്നതയിലൂടെ തമ്മില്‍ സംവദിക്കുന്ന അപൂര്‍വ്വ 
രംഗങ്ങളിലൊന്നായും അത്‌ അനുഭവപ്പെടുന്നു. നേരെ മറിച്ച്‌, മലയാളത്തി 
ലെ ഒരു സൂപ്പര്‍സ്റ്റാര്‍ പ്രേമരംഗമെന്ന നാട്യത്തില്‍ പതിനെട്ടും പത്തൊമ്പ 
തും വയസ്സുമാത്രം വരുന്ന നടിമാരെ, പണ്ടത്തെ വൈദ്യന്മാര്‍ ഉള്ളം 
കൈയില്‍ വെച്ച്‌ മര്‍മ്മാണിഗുളിക ഉരുട്ടുന്നതുപോലെ ഉരുട്ടിയെടുക്കുന്ന 
തിലെ വൃദ്ധരതി നിന്ദ്യവുമാവുന്നത്‌ അത്‌ വിന്‍സെന്റിന്റെ ക്യാമറയിലൂടെ 
മോഹിനിക്ക്‌ സംഭവിക്കുന്ന പരിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ എതിരെ നില്ക്കുന്നതു 
കൊണ്ടു കൂടിയാണ്‌. 
പ്രൈവറ്റ്‌ ഡിറ്റക്ടീവ്‌ 

ശരീരത്തിന്റെ അതിസാന്നിദ്ധ്യത്തെ പ്രമേയമാക്കുന്ന ഇത്തരം 
ആഖ്യാനങ്ങള്‍ക്കെതിരെ നില്ക്കുന്നു ശരീരത്തെ നിഷേധിക്കുന്ന 
അക്കാലത്തെ പ്രണയകഥകളും കുറ്റാന്വേഷണകഥകളും. ഉദ്വേഗപൂര്‍ണ്ണ 
മായ അന്വേഷകകഥകള്‍ അന്നത്തെ കൌമാരങ്ങളില്‍ ചെലുത്തിയ 
സ്വാധീനത്തെ എങ്ങനെ വിശദീകരിക്കണം എന്നിറിയില്ല. ശരീരത്തിനു 
(്രാധാന്യമുണ്ടെങ്കിലും മസ്തിഷ്കത്തിനും ബുദ്ധിക്കും അതിനെക്കാള്‍ 
(പാധാന്യം വരുന്നവയാണ്‌ അന്വേഷകകഥകള്‍. “രഹസ്യാന്വേഷണം” 
എന്ന്‌ അര്‍ത്ഥം വരുന്ന ഇന്റലിജന്‍സ്‌ എന്ന വാക്കിന്‌ “ബുദ്ധി” എന്നുകൂടി 
അര്‍ത്ഥമുണ്ട്‌. രഹസ്യാന്വേഷണമെന്നും കുറ്റാന്വേഷണമെന്നും പറയുന്ന 
പരിപാടിക്ക്‌ പോലീസിനെക്കൊണ്ട്‌ സാധിക്കില്ല എന്ന ഉറച്ച വിശ്വാസ 
മായിരുന്നു അന്നത്തെ അന്വേഷകകഥകളുടെ ആധാരം. മിക്ക കഥകളും 
തുടങ്ങുക ഒരു കുറ്റകൃത്യത്തിലായിരിക്കും. എന്നാല്‍ ആ കേസ്‌ തെളിയി 
ക്കാന്‍ പോലീസിനെക്കൊണ്ട്‌ സാധിക്കുന്നില്ല. അപ്പോഴാണ്‌ സ്വകാര്യ 
ന്വേഷകനെ കൊണ്ടുവരിക. നിത്യജീവിതത്തില്‍ “പ്രൈവറ്റ്‌ ഡിറ്റക്ടീവ്‌" 
എന്ന വിചിത്രജീവിയെ പരിചയമുള്ളവര്‍ ആരുമില്ലെങ്കിലും നോവലുകളില്‍ 


അയാളെ നല്ല പരിചയമാണ്‌. കറുത്ത സൂട്ടും തൊപ്പിയും ധരിച്ച്‌ കണ്ണുകള്‍ 
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മറയ്ക്കുന്ന കറുത്ത കണ്ണടവെച്ച്‌ കീശയില്‍ പിസ്റ്റളുമായി പതുങ്ങിനട 
ക്കുന്ന നിഗുദ്ദരൂപം കേരളത്തിലെ ഗ്രാമങ്ങളിലൂടെയും കടന്നുപോയി 
ക്കാണും. തോക്ക്‌ വെറുതെ കൊണ്ടുനടന്നതല്ല. സി.ബി.ഐ. ഇന്റലിജന്‍സ്‌ 
ബ്യൂറോ എന്നീ സ്ഥാപനങ്ങളില്‍ ജോലി ചെയ്യുന്ന അന്വേഷകര്‍ക്ക്‌ 
ആവശ്യം വന്നാല്‍ ഒരാളെ കൊല്ലാനുള്ള ലൈസന്‍സ്‌ ഉണ്ടെന്നാണ്‌ 
ഞങ്ങള്‍ കേട്ടിട്ടുള്ളത്‌. എന്നാല്‍ എസ്‌.ഐ.യോ മറ്റോ ഒരു കള്ളനെ വെടി 
വെച്ചിട്ടെങ്കില്‍ അതിനു പിറകെ അന്വേഷണവും വിചാരണയും ശിക്ഷയും 
മറ്റും നേരിടേണ്ടി വരുന്നത്‌ മഹത്തായ ഒരു തൊഴിലിനോടുള്ള കടുത്ത 
അനീതിയായി മാത്രമേ എനിക്കു കാണാന്‍ കഴിഞ്ഞുള്ളൂ. 

ഷെര്‍ലക്ക്‌ ഹോംസിന്റെ മലയാള വിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ അക്കാലത്ത്‌ 
പുറത്തിറങ്ങിയിരുന്നു വെങ്കിലും മലയാളകൃതികളാണ്‌ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇഷ്ട 
മായത്‌. ഇന്നത്തെ കോട്ടയം പുഷ്പനാഥോ, ബാറ്റന്‍ ബോസോ അന്നില്ല. 
വക്കം അബ്ദുള്‍ഖാദര്‍, മോഹന്‍ ഡി. കങ്ങഴ എന്നീ പേരുകള്‍ ഓര്‍മ്മി 
ക്കുന്നു. ദുര്‍ഗ്ലാ്പസാദ്‌ ഖ്രതിയുടെ മൃത്വുകിരണവും ചെമനാ 
കൈപ്തത്തിയും എന്നെ ആകര്‍ഷിച്ചില്ല. 
പരിശുദ്ധപ്രണയമെന്ന പോഴത്തം 

പിന്നെ വായിച്ചത്‌ മുട്ടത്തുവര്‍ക്കിയുടെ പ്രണയകഥകളാണ്‌. അന്ന്‌ 
ഗ്രാമീണ വായനശാലകളില്‍ വര്‍ക്കിയുടെ നോവലുകള്‍ക്ക്‌ ആവശ്യക്കാര്‍ 
ഏറെയായതിനാല്‍ വായിക്കാന്‍ കിട്ടുന്ന കാര്യം വിഷമമായിരുന്നു. 
അന്നത്തെ പ്രണയനോവലുകള്‍ വലിയ ഒരു പാതകം അക്കാലത്തെ യുവ 
തലമുറയോടു ചെയ്തിരുന്നു എന്നു പറയാതെ വയ്യ. പെണ്‍കുട്ടികള്‍ 
മനുഷ്യജീവികളാണ്‌ എന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യബോധത്തിനു പകരം അവര്‍ 
കാണാന്‍ ഭംഗിയുള്ള സുന്ദരവസ്തുക്കളാണ്‌ എന്ന മാരകമായ 
തെറ്റിദ്ധാരണ പരത്തി എന്നതാണത്‌. ഇക്കാര്യത്തില്‍ വിലാസിനിയുടെ 
ഞ്ഞാല്‍ ഒട്ടും മോശമായിരുന്നില്ല. അയഥാര്‍ത്ഥമായ ഭാവനാലോക 
ത്തിലേക്ക്‌ ചെറുപ്പക്കാരെ എടുത്തെറിഞ്ഞുകളഞ്ഞു ആ പ്രണയകഥകള്‍. 
അനിര്‍വ്വചനീയവും ദൈവീകവുമായ പരിശുദ്ധ വികാരമാണ്‌ പ്രേമം എന്ന 
അബദ്ധധാരണ ഒരു തലമുറയെ ആകെ ഗ്രസിച്ചു. അന്നത്തെ പ്രേമവിദ്യാല 
യത്തില്‍ പഠിച്ചവര്‍ ഇന്നും പഴയ തെറ്റിദ്ധാരണ സിനിമാപ്പാട്ടുകളിലൂടെയും 
സാഹിത്യം എന്ന പേരില്‍ അറിയപ്പെടുന്ന വാക്കുകളിലൂടെയും പ്രചരിപ്പി 
ച്ചുപോരുന്നു. ശാരീരികമായ മാറ്റങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ അതോടൊപ്പം 
വന്നുചേരുന്ന വാസനാപ്രതികരണങ്ങളും ചോദനകളും തീര്‍ച്ചയായും 
ഭാഷയില്‍ നിര്‍വ്വചിക്കാനാവില്ല. വെള്ളം കുടിക്കാനുള്ള ദാഹത്തിന്റെ 
കാര്യമെടുക്കുക, ആരാണിതിനെ ഭാഷയില്‍ പുനരാവിഷ്കരിക്കുക ? 
“ഇന്‍സ്റ്റിങ്റ്റ്‌ ി എന്നുപറയുന്നതിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനം ബോധമനസ്സില്‍ ഉണ്ടാ 
ക്കുന്ന ആകസ്മികതയും അവ്യാഖ്യേയതുമാണ്‌ പ്രേമം സ്വര്‍ഗ്ലീയമാ 
ണെന്ന തെറ്റിദ്ധാരണയുണ്ടാക്കിയത്‌. 
ഒരു പെണ്ണുങ്ങളുടെ തിരക്കഥ ൽ 

ഞങ്ങള്‍ അങ്ങനെയാണ്‌, “ഒരു പെണ്ണുങ്ങള്‍” എന്ന്‌ ഏകവചന 


ഏപ്രില്‍ _ മെയ്‌ 2008. ക്‌ 


മായാണ്‌ പറയുക. മറിയോമ്മറ്റ്യാറെക്കുറിച്ചും. അവരുടെ നാവില്‍ കുസ്വൃ 
തിയും ഫലിതവും ഒഴിഞ്ഞ നേരമില്ല. എന്നോട്‌ വലിയ സ്‌നേഹമാണ്‌. 
ഒട്ടും ചുറുചുറുക്കില്ലാതെ ശനി പിടിച്ചപോലെ പാവത്താനായി നടക്കുന്ന 
പ്രകൃതമാണ്‌ എനിക്ക്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ദേഷ യഠ വരുമ്പോള്‍ വീട്ടുകാര്‍ എന്നെ 
ശകാരിക്കാന്‍ ഉപയോഗിക്കുന്ന ചീത്ത വാക്കുകള്‍ “സിദ്ധന്‍,” ” ബുദ്ധന്‍” 
എന്നിവയായിരുന്നു. “ബുദ്ധന്‍” എന്ന ദിവ്യനാമം ഒരു ചീത്തവാക്കായി 
മാറാന്‍ ഞാനൊരു നിമിത്തം ! പീടികയില്‍ എന്തോ സാധനം വാങ്ങാന്‍ 
ചെന്നപ്പോള്‍ മറിയോമ്മറ്റ്യാറുണ്ട്‌ ഒരു അരിച്ചാക്കിന്റെ മേലെ കയറി 
ഇരിക്കുന്നു. കടയില്‍ ഒട്ടും തിരക്കില്ലെങ്കിലും കച്ചവടക്കാരന്‍ സാധുവായ 
എന്നെ പരിഗണിക്കുന്നതേയില്ല. ഒച്ചയിടുന്ന വികൃതിപ്പയയനാണെങ്കില്‍ 
വേഗം സാധനം കൊടുത്ത്‌ ഒഴിവാക്കുമായിരുന്നു. പൈസ കൊടുത്താണ്‌ 
സാധനം വാങ്ങുന്നതെങ്കിലും കച്ചവടക്കാരന്റെ ഭിക്ഷ വാങ്ങാന്‍ ചെന്ന 
കരുണരസമായിരുന്നു എന്റെ മുഖത്ത്‌. ഉമ്മറ്റ്യാര്‍ എന്നെ നോക്കുന്നതു 
ഞാന്‍ ശ്രദ്ധിച്ചു. അവരുടെ മുഖത്ത്‌ വാത്സല്യവും സ്നേഹവും നിറഞ്ഞു. 
എന്നെ സാകൂതം നോക്കിക്കൊണ്ട്‌ അവര്‍ ചോദിച്ചു. 

" ഞ്ഞ്യെന്താനേ, -ത്തളര്‍ന്ന _-പോലെ ?" 
വരയിട്ടൊഴിച്ച ഭാഗങ്ങളില്‍ അവര്‍ പറഞ്ഞ അതേ ആദിദ്രാവിഡ പദങ്ങള്‍ 
ഉപയോഗിച്ചാലേ അവരുടെ നിരീക്ഷണത്തിന്റെ ശരിയായ സൌന്ദര്യം 
വ്യക്തമാവുകയുള്ളൂ. ” നീയെന്താ മകനെ, സംഭോഗം ചെയ്തു തളര്‍ന്ന 
ലിംഗം പോലെ ?" എന്നതാണ്‌ അവര്‍ പറഞ്ഞ വാക്യത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥമെന്ന 
തിനാല്‍ വിട്ട ഭാഗം വായനക്കാര്‍ സ്വയം പൂരിപ്പിച്ചുകൊള്ളുക. 

അവര്‍ പറഞ്ഞതു കേട്ടപ്പോള്‍ എനിക്ക്‌ അവരോടുള്ള സ്നേഹ 
മെല്ലാം പോയി കടുത്ത കോപം വന്നെങ്കിലും പീടികയില്‍ നിന്ന്‌ തിരിച്ചു 
വരുമ്പോള്‍ അവര്‍ എന്നെ വിലയിരുത്തിയത്‌ എത്ര വാസ്തവം, എത്ര 
സത്യം എന്നിങ്ങനെ വല്ലാതെ അതിശയിച്ചുപോയി. ഉള്ളതു പറഞ്ഞാല്‍ 
ഒറ്റ വാക്യം കൊണ്ട്‌ എന്റെ മൊത്തം ജീവിതത്തിന്റെ തിരക്കഥ എഴുതുക 
യായിരുന്നു അവര്‍. 

എന്നെ ഏറ്റവുമധികം വേദനിപ്പിക്കുകയും നിരാശപ്പെടുത്തുകയും 
അരിശംകൊള്ളിക്കുകയും ചെയ്ത ഒരു പ്രതികരണമാണ്‌ “പാവം, സാധു” 
എന്ന പദപ്രയോഗം. പെണ്‍കുട്ടികളും മുതിര്‍ന്ന സ്ത്രീകളുമാണ്‌ ഈ 
വാക്കുകള്‍ എനിക്കായുള്ള അനുഗ്രഹവാക്യം പോലെ എന്നെ സംബന്ധി 
ച്ചിടത്തോളം ശാപമായി ഞാന്‍ കേള്‍ക്കെ എന്റെ മുന്നില്‍ ചൊരിഞ്ഞി 
ട്ടുള്ളത്‌. അതു കേള്‍ക്കുമ്പോള്‍ എന്റെ മുഖത്ത്‌ നിസ്സഹായ ഭാവം വരുമെ 
ങ്കിലും മനസ്സില്‍ ആ വാക്കുകള്‍ ഉച്ചരിച്ചവരെ എന്നെന്നേക്കുമായി ഒടുക്കി 
ക്കളയാനുള്ള ദേഷ്യം ആയിരിക്കും. “പാവം” എന്നു പറഞ്ഞു കേള്‍ക്കു 
മ്പോള്‍ കാലിന്റെ പെരുവിരല്‍ മുതല്‍ ഒരു തരിപ്പു മേലോട്ടുകയറും. എന്തു 
ചെയ്യാന്‍ എല്ലാം ഉള്ളില്‍ ഒതുക്കുകയല്ലാതെ? 

“പാവം” എന്നുപറഞ്ഞാല്‍ “ഒന്നിനും കൊള്ളാത്തവന്‍,” 


ി മഥ 


തണുപ്പന്‍, ആണത്തമില്ലാത്തവന്‍' എന്നതിനു പുറമെ “ലിംഗഹീനന്‍” 
. വാമ്കറ്റിവ്‌ 


ര 


എന്നും അര്‍ത്ഥമുണ്ടെന്ന്‌ എനിക്കറിയാമായിരുന്നു. ഒരു ദിവസം ഉച്ച 
തിരിഞ്ഞ നേരം ഇടവഴി വളവുതിരിഞ്ഞ്‌ ഞാന്‍ എത്തിപ്പെട്ടത്‌ എനിക്ക 
റിയാവുന്ന ഒരു പെണ്‍കുട്ടിയുടെ മുന്നിലാണ്‌. തൊട്ടടുത്ത്‌ ഒരു മധ്യ 
വയസ്കയുണ്ട്‌. ദുര്‍ഘടത്തിലായിരുന്ന പെണ്‍കുട്ടി എന്നെക്കണ്ട്‌ എഴു 
ന്നേല്ക്കാനും വയു ഇരിപ്പു തുടരാനും വയു എന്ന നിലയില്‍ നാണിച്ച്‌ 
“ശ്ലോ” എന്നു വെയ്ക്കുമ്പോള്‍ അതാ വരുന്നു മധ്യവയസ്‌കയുടെ ദാര്‍ശ 
നികമായ പരിഹാരം : ” ഞ്ഞിയാട ഇര്ന്നാ ജാനകീ, അദ്‌ മ്മളെ സീദരന്‍ 
മാഷെ മോനാ.” 

എന്നുപറഞ്ഞാല്‍, സാരമില്ല (്സീജന്‍ കണ്ടാലും കുഴപ്പമില്ല, 
പാവമാണ്‌ എന്ന്‌. 
ഒരു കവിയോട്‌ ഭയങ്കരമായ അസൂയ തോന്നുന്നു 

ഇങ്ങനെയിരിക്കും കാലമൊക്കെ കഴിഞ്ഞ്‌ അടുത്ത കാലത്ത്‌ ഒരു 
കവിയുടെ ആത്മകഥ വായിച്ച്‌ ഞാന്‍ അമ്പരന്നുപോയി. നീണ്ട ഒരു 
ലേഖനം മുഴുവന്‍ അയാളുടെ പ്രേമജീവിതചരിത്രം എഴുതിക്കൂട്ടിയിരിക്കു 
ന്നു. എത്രയെത്ര കാമുകിമാര്‍ ! എണ്ണിയാല്‍ തീരില്ല. എല്ലാവരും ഞാന്‍ 
മുന്നില്‍ ഞാന്‍ മുന്നില്‍ എന്നിങ്ങനെ തിക്കിത്തിരക്കി മുന്നോട്ടുവന്ന്‌ കവി 
യെ പ്രണയിക്കുന്നു. അസൂയകൊണ്ട്‌ എന്റെ ഹൃദയം കരിഞ്ഞു തുടങ്ങി. 
കവി ഇപ്പറയുന്നതൊന്നും സത്യമാവില്ല എല്ലാം ബഡായിയായിരിക്കും 
എന്ന്‌ ആശ്വസിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടും സാധിക്കുന്നില്ല. ക്രിക്കറ്റ്‌ കളിക്കാര്‍ക്കും 
സിനിമാനടന്മാര്‍ക്കും ആയിരക്കണക്കിന്‌ കാമുകിമാരുള്ള സ്ഥിതിക്ക്‌ ഒരു 
കവിക്ക്‌ പത്തുനുറെണ്ണം ഉണ്ടെന്നുവരുന്നതില്‍ അതിശയിക്കാനില്ല എന്ന്‌ 
ഓര്‍മ്മിച്ചപ്പോള്‍ കവിവചനം ബഡായിയാണെന്നു സമാധാനിക്കാനും പറ്റാ 
തായി. മനസ്സില്‍ അസൂയയും ദുഷ്ടതയും തിങ്ങിനിറഞ്ഞ്‌ വീര്‍പ്പുമുട്ടുന്നു. 
ഏതെങ്കിലുമൊരു കിട്ടാക്കനി കവി കൊതിക്കുന്നുണ്ടോ എന്നു വെപ്രാള 
ത്തോടെ പരതിനോക്കുമ്പോള്‍ അതാ ഇരുട്ടില്‍ ഒരു വെള്ളിരേഖ ! കവി 
പ്രസിദ്ധനാണെങ്കിലും മുഖ്യധാരാ നിരൂപകര്‍ അയാളെപ്പറ്റി ഇതുവരെ 
ഒന്നും എഴുതിയിട്ടില്ലത്രെ, എല്ലാവരും അവഗണിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 
കവിക്കെന്തിന്‌ മണ്ഡനനിരൂപണം ? ഇഷ്ടംപോലെ കാമുകിമാരുണ്ടല്ലോ. 
ഹിന്ദു വിവാഹനിയമം (1972) 

ഇസ്ലാംമതത്തോട്‌ എനിക്ക്‌ ആദരവു തോന്നുന്നതിന്‌ ഒരു കാരണം 
അതിലെ ആണുങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇരുപത്തിരണ്ടു വയസ്സാവുമ്പോഴേക്കും 
വിവാഹം ചെയ്യാന്‍ സാഹചര്യമൊരുങ്ങുന്നു എന്നതാണ്‌. ഹിന്ദു സഹോദര 
ന്മാരുടെ കാരൃമാണ്‌ കഷ്ടം. പത്തുമുപ്പത്തിമൂന്നു വയസ്സു പ്രായമായി 
ഉണങ്ങിത്തിരിഞ്ഞ്‌ മധ്യവയസ്സിലേക്കു കടക്കുമ്പോഴാണ്‌ കാരണവന്മാര്‍ 
ചെക്കന്‌ വിവാഹം വേണോ, അതോ വേണ്ടേ എന്നിങ്ങനെ മെല്ലെ ആലോ 
ചന തുടങ്ങുക. വൈകുന്ന വിവാഹവും കാരണവന്മാരുടെ മനോഭാവവും 
അവിവാഹിതന്റെ പ്രതിഷേധവും നിസ്സഹായാവസ്ഥയും ഭംഗിയായി 
ധ്വനിപ്പിക്കുന്ന ഒരു കഥ കേട്ടിട്ടുണ്ട്‌. ഒരിടത്ത്‌ ഒരു ഹിന്ദു കുടുംബമുണ്ടാ 
യിരുന്നു. അച്ഛനമ്മമാരും ഏകമകനും മാത്രം. അവന്‌ വയസ്സ്‌ മുപ്പത്തി 


ഏപ്രില്‍ - ജെയ്‌ 2008. റോ 
പെ 


യഞ്ചായിട്ടും വിവാഹത്തിന്റെ കാര്യം അച്ഛനോ അമ്മയോ മിണ്ടുന്നില്ല. 
അങ്ങോട്ടു കയറി വിവാഹം വേണമെന്നു പറയാന്‍ മകനു മടി. എന്താണു 
വഴിയെന്നാലോചിച്ച്‌ മകന്‍ വക്രോക്തിയെ കൂട്ടുപിടിക്കാമെന്നു തീരു 
മാനിച്ചു. കല്യാണക്കാര്യം അമ്മയെക്കൊണ്ട്‌ ഇങ്ങോട്ടു പറയിപ്പിക്കുക 
എന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ അവന്‍ തുടങ്ങി : “അമ്മേ, അമ്മ എത്രകാലമാണ്‌ 
ഇങ്ങനെ വീട്ടുജോലിയെടുത്ത്‌ കഷ്ടപ്പെടുക ? അമ്മയ്ക്കൊരു കൈ 
സഹായം വേണ്ടേ?” 

അപ്പോള്‍ അമ്മ നിസ്സാരമട്ടില്‍ : “ഓ അതൊന്നും സാരമില്ല. ഈ 
വീട്ടില്‍ എനിക്കു ചെയ്യാവുന്ന പണി മാത്രമേ ഉള്ളു. അതൊക്കെ ഞാന്‍ 
ഒറ്റയ്ക്കു ചെയ്തുകൊള്ളാം.” 

ആ സൂത്രം പൊളിഞ്ഞു. കുറെ കഴിഞ്ഞ്‌ മകന്‍ മറ്റൊരു അടവു 
മായി അമ്മയെ സമീപിച്ചു; “അമ്മേ അമ്മക്ക്‌ ഈ മുറ്റത്ത്‌ ഒരു കുഞ്ഞിക്കാല്‌ 
ഓടിനടക്കുന്നതു കാണാന്‍ ആശയില്ലേ ?” അതിന്‌ ഉത്തരമൊന്നും പറയാ 
തെ അമ്മ അപ്പുറത്തേയ്ക്കു പോയി. അന്നു രാത്രി ഉറങ്ങാന്‍ കിടന്നശേഷം 
അമ്മ നാണത്തോടെ അച്ഛനോടു പറയുന്നു: “ചെക്കന്റെ പറച്ചില്‍ കേള്‍ക്ക 
ണോ, അവന്‍ എന്നോടു ചോദിക്കുകയോ അമ്മക്കൊരു കുഞ്ഞിക്കാലു 
കാണാന്‍ ആശയില്ലേ എന്ന്‌.” തുടര്‍ന്ന്‌ അവര്‍ ഒരു കുഞ്ഞിക്കാലിന്റെ 
സൃഷ്ടിക്കൊരുങ്ങിക്കാണണം ! 

ഇതായിരുന്നു തൊഴിലില്ലായ്മയുടെ കാലഘട്ടത്തിലെ ഹിന്ദു 
വിവാഹനിയമം. 
ജ്യോതിശാസ്ത്രം ദൈവശാസ്ര്രമെന്ന നിലയില്‍ 

താഴേക്കും ചുറ്റുപാടും നോക്കിയാല്‍ കാണുന്നതെല്ലാം എന്നെ 
അയ്യോ പാവമാക്കുന്ന സംഗതികളായതുകൊണ്ട്‌ ഒരാത്മവിശ്വാസത്തിനു 
ഞാന്‍ മേലോട്ടു നോക്കി. മുകളില്‍ നക്ഷത്രങ്ങള്‍. അവയെക്കുറിച്ച്‌ കവിത 
എഴുതാന്‍ കഴിയില്ലല്ലോ. ഞാനവയെക്കുറിച്ച്‌ പഠിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു. ബാഹ്യാ 
കാശത്തെക്കുറിച്ചും നക്ഷത്രങ്ങളെക്കുറിച്ചും നെബുലകളെക്കുറിച്ചും പറ 
യുന്ന പോപ്പുലര്‍ സയന്‍സ്‌ പുസ്തകങ്ങള്‍ വായിച്ചു. എഡ്വേഡ്‌ ആര്‍തര്‍ 
ഫാഥിന്റെ എലമെന്റ്സ്‌ ഓഫ്‌ അസ്മ്ര്രാണമി, ഫൊണ്‍ (ബൌണിന്റെ ററച്ചിങ്‌ 
ദ മുണ്‍ എന്നീ രണ്ടു പുസ്തകങ്ങള്‍ ഇപ്പോഴും ഓര്‍മ്മിക്കുന്നു. നക്ഷത്ര 
രാശികളുടെ സ്ഥാനം പഠിക്കാന്‍ പി.കെ.കോരു എഴുതിയ ജ്യോതിഷബാല 
ബോധിനി, ടി.കെ.ജോസഫിന്റെ വാനവിലാസം, നക്ഷഗ്രവിലാസ്സം എന്നിവ. 
കൂടെ കോരു തര്‍ജമ ചെയ്ത ലീലാവതിയും. കലണ്ടറില്‍ വരഞ്ഞു 
കാണുന്ന രാശിച്രക്രത്തിലെ രാശിനാമങ്ങളോ ഗ്രഹങ്ങളുടെ ചുരുക്കപ്പേരു 
കളുടെ മുഴുവന്‍ രൂപമോ തുടക്കത്തില്‍ എനിക്ക്‌ അറിയാമായിരുന്നില്ല. 
ഉദാഹരണം മേടംരാശി ആ ചതുരങ്ങളില്‍ എവിടെയാണ്‌ എന്ന്‌ അറിയില്ല. 
ഈ അജ്ഞത, ചതുരത്തില്‍ വരയ്ക്കുന്ന രാശിചക്രത്തെ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ 
അടയാളമായി കാണാന്‍ ഇടവരുത്തി. ദശഗീതികാസൂത്രത്തിലൂടെ ഭൂമിയു 
ടെയും ഗ്രഹങ്ങളുടെയും ചരിതം അറിയുന്നവന്‍ ഗ്രഹങ്ങളുടെ ്രമണപഥ 
ങ്ങള്‍ ഭേദിച്ച്‌ പര്രബഹ്മത്തെ പ്രാപിക്കുന്നു എന്ന്‌ ആര്യഭട?യത്തില്‍ പറയു 
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ന്നുണ്ടല്ലോ. എന്നാല്‍ പ്രപഞ്ചത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഉപരിപ്ലവമായ അറിവു നേടി 
യതുകൊണ്ടു പ്രയോജനമൊന്നും ഇല്ലെന്ന്‌ വേഗം മനസ്സിലായി. അങ്ങനെ 
യാണ്‌ എഴുത്തിലൂടെ പാവത്താന്‍ പ്രതിച്ഛായ മാറ്റാന്‍ തീരുമാനിച്ചതും 
അതിനു ചില പ്രോത്സാഹനങ്ങള്‍ കിട്ടിയതും. അങ്ങനെ എഴുത്തിലേക്കു 
തിരിഞ്ഞു. ഇന്നും എഴുതിക്കൊണ്ടേയിരിക്കുന്നു. 

ഞാന്‍ തുടക്കത്തില്‍ പറഞ്ഞ ശ്രീവിശാഖന്റെ കഥയിലേക്കു തിരി 
ച്ചുപോവുകയാണ്‌. ഒരു ലക്ഷത്തി എണ്ണായിരത്തി അഞ്ഞൂറ്റിയൊന്നിന്‍ 
ബലാബലം” വരെ എഴുതാനേ എനിക്കു കഴിഞ്ഞിട്ടുള്ളു. മകനേ, ബാക്കി 
എഴുതാന്‍ ഞാന്‍ നിന്നെ ഏല്പിക്കുന്നു” എന്ന്‌ ഭവദാസന്‍ എന്നോട്‌ 

ക പറയുകയല്ലേ ? അതു ഞാന്‍ അനുസരിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുകയുമല്ലേ ? 


ട്‌. ഷമ 4 


[1111718911 
ല്വേസ്വന 


% 


വറദൃയദണ 3ധിറ്നാ 


ളി [1൦൭ ൭ഠഡ്‌. ഗി്ഠ്ാല്ദ 001൭9൭ 
൧൧൧൮൧൧ 


01090 00% 
൦൧, ഠഠധ൩്നറു ൦ ഠഠട്നറ 
൦ [030൦ നീമറാറണല 
൦ ൭[300ടെ 100 83.0൩. & 1. ൦0൩. 


ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ 2008. ക 
ടട 


അഭിമുഖം 


മാ൪ക്സ്പിസ്വവും ഫ്യൂഠനിസ്പവും 
കെ. വേണു എം. വി. ഹരിദാസന്‍ 

പേഹചര്യമാണ്‌ എല്ലാറ്റിനെയും നാര്‍ണ്ണയിക്കുനാത്‌ എനാ 
ന?ലപചാടാണ്‌ സാമയമ്പദായിക മാരീക്‌സ്സിസത്തിനുക്കൂത്‌. അവിടെ 
വ്യക്ത?യുടെ /പഠഗാന്്യം അരസ്സക്തമാകുന്നു, അമ്ലേ 7 

അത്തെ, നിങ്ങളുടെ പ്രതിഭയ്ക്കും, വ്യക്തിത്വത്തിനും ഒരു സ്ഥാന 
വുമില്ലാതാവുന്നു. ഗാന്ധിയും മറ്റും ഇതിനു പകരം വ്യക്തിയില്‍ 
ഏകപക്ഷീയമായി ഈന്നുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ഇതേ തകരാറ്‌ എം. എന്‍. 
റോയിയിലും കാണാം. വ്യക്തിയുടെ പ്രതിഭയെയും അനിവാര്യമായ 
സാഹചര്യങ്ങളെയും തമ്മില്‍ സമമ്പയിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ സമഗ്രമായ ഒരു 
കാഴ്ചപ്പാട്‌ രൂപീകരിക്കാന്‍ ഡയലറ്റിക്‌ സിലൂടെ മാ്രമേ കഴിയു. 
(്രാകൃതികവും സാമൂഹികവുമായ അനിവാര്യ സാഹചര്യങ്ങളും വളരെ 
യാദൃച്ഛികമായി ലഭിക്കുന്ന മറ്റ്‌ ഒട്ടേറെ ഘടകങ്ങളും ഒന്നു ചേര്‍ന്നാണ്‌ 
വ്യത്യസ്തതകളും വൈവിദ്ധ്യങ്ങളും ഉണ്ടാകുന്നത്‌.ആ വൈവിദ്ധ്യങ്ങളാണ്‌ 
(പകൃതിയെയും സമൂഹത്തെയുമെല്ലാം ചലനാത്മകമാക്കുന്നത്‌. 
യാഠ്രന്തികമല്ലാതാക്കുന്നത്‌. അതേസമയം ഒട്ടും തന്നെ അരാജകമാക്കി 
മാറ്റുന്നുമില്ല. പടിഞ്ഞാറന്‍ സയന്‍സ്‌ ഈ മേഖലയില്‍ തികച്ചും 
വഴിമുട്ടിനില്‍ക്കുകയാണ്‌. ഒരു വശത്ത്‌ എല്ലാം യാദൃച്ഛികമാണ്‌. മറുവശത്ത്‌ 
എല്ലാം നിര്‍ണ്ണീതമാണ്‌. ഈ നിലപാടുകളുടെ ഇടയില്‍ നിന്നു 
കളിക്കുകയാണ്‌ പാശ്ചാത്യ സയന്‍സ്‌. അതിനൊരു ഫിലോസഫിക്കല്‍ ടൂള്‍ 
ഇല്ല. ഇങ്ങനെയുള്ള കാര്യങ്ങള്‍ വിശദീകരിക്കാന്‍ വളരെ ശക്തമാണ്‌ 
ഡയലറ്റിക്‌സ്‌ എന്ന കാര്യം എനിക്ക്‌ ബോദ്ധ്യപ്പെട്ടു. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
രാഷ്ട്രങ്ങളൊന്നും തന്നെ ഈ ഫിലോസഫി ഒട്ടും വികസിപ്പിച്ചിട്ടില്ല. ഞാന്‍ 
ഒരുപാട്‌ അന്വേഷിച്ചു നോക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. മാവോയൊക്കെ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ടെന്ന 
ല്ലാതെ, ചൈനീസ്‌ സയന്‍സിലോ ഫിലോസഫിയിലോ ഇങ്ങനെയൊരു 
ചര്‍ച്ച ഇല്ല. ഡേവിഡ്‌ ബോം എന്ന ബ്രിട്ടീഷ്‌ ആസ്്‌ട്രോഫിസിസിസ്റ്റിന്റെ 
ഒരു പുസ്തകമാണ്‌ ഈ ദിശയില്‍ ഞാന്‍ ആകെ കണ്ടിട്ടുള്ളത്‌. ഞാന്‍ 
അതില്‍ നിന്ന്‌ ഉദ്ധരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ആധുനിക ഭാതികത്തിലെ പ്രശ്നങ്ങളെ 
ഡയലറ്റിക്സുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി വിശദീകരിക്കാന്‍ കുറച്ചെങ്കിലും 
ശ്രമിച്ചുട്ടുള്ളത്‌ അദ്ദേഹമാണ്‌. എങ്കിലും ഞാനീപറഞ്ഞ തലങ്ങളിലേ 
ക്കൊന്നും അതെത്തിച്ചേരുന്നില്ല. 

ഡയലറ്റിക്കല്‍ ലോജിക്കും ഫോര്‍മല്‍ ലോജിക്കും തമ്മില്‍ വൈരു 
ഭയത്തിന്റെ ആവശ്വമുണ്ടോ? ഡയലറ്റിക്കല്‍ ലോജിക്കിന്റെ പല തത്ത്വ 
ങ്ങളും ഫോര്‍മല്‍ ലോജിക്കിനു വിരുദ്ധമളൂ! എന്ന ഒരു വാദ്മുണ്ടള്ളേോ 7 

അതുശരിതന്നെയാണ്‌. ന്യൂട്ടോണിയന്‍ മെക്കാനിക്സും ക്വാണ്ടം 
മെക്കാനിക്സും എന്നു പറയുന്നതുപോലെയാണ്‌ അവരണ്ടും. ന്യൂട്ടോണി 
റ ൯ മെക്കാനിക്സ്‌ ഒരു പ്രത്യേക മേഖലയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു. ക്വാണ്ടം 
വ്ാക൭റ്റിവ്‌ 
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മെക്കാനിക്സ്‌ കുറച്ചുകൂടി വ്യത്യസ്തമായ വേറൊരു മേഖലയില്‍ പ്രവര്‍ 
ത്തിക്കുന്നു. ഫോര്‍മല്‍ ലോജിക്‌ എന്നു പറയുന്നത്‌ നമ്മുടെ വളരെ സാധാ 
രണവും ദൈനംദിനവുമായ കാര്യങ്ങള്‍ക്കൊക്കെ ഉപയുക്തമാകുന്ന ഒരു 
യുക്തിശാസ്ത്രമാണ്‌ നല്‍കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ അങ്ങനെ കാണാന്‍ കഴി 
യാത്ത കുറെകൂടി ആഴത്തിലുള്ള ഒരു മേഖലയിലേയ്ക്ക്‌ മറ്റേത്‌ പോകുന്നു. 
അതേസമയം ഇതിനെ അവഗണിച്ചുകൊണ്ണടൊ, പൂര്‍ണ്ണമായും മാറ്റിനിര്‍ത്തി 
ക്കൊണ്ടോ അല്ല അത്‌. ഇതിനെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടുതന്നെയാണ്‌. 
സമ്യന്പദായിക മാരക്‌സിസവുമായി താങ്കളുടെ കാഴ്ചപ്പഠാടുകശിക്ക്‌ 
പൊരുത്തമിള്ല, അമ്മേ 7 
അതെ, എന്നാല്‍ ഡയലറ്റിക്കല്‍ തിയറി ഞാന്‍ മാര്‍ക്സില്‍ നിന്നു 
തന്നെയാണ്‌ എടുക്കുന്നത്‌. മാര്‍ക്സ്‌ സൂചനകളെല്ലാം നല്‍കിയിട്ടുണ്ട്‌. 
അത്‌ അവികസ്ധിതമായിരുന്നു അമ്മേ 7 
അതെ, കൃത്യമായിട്ടു പറഞ്ഞാല്‍ അത്‌ ഹെലേയനായിരുന്നു. 
ഫ്രഞ്ചുഫിലോസഫറായ അല്‍ത്തൂസറൊക്കെ പറയുന്ന ഒരു കാര്യമുണ്ട്‌. 
മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡ്യറ്റിക്സ്‌ ഹെഗേലിയന്‍ ഡയലറ്റിക്സില്‍ നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്ത 
മാണെന്നു സ്ഥാപിക്കാനാണ്‌ അദ്ദേഹം ശ്രമിക്കുന്നത്‌. ഹെഗേലിയന്‍ 
ഡയറ്റിക്സ്‌ മൊത്തം ആശയാധിഷ്ഠിത ലോകത്തിലാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കു 
ന്നത്‌. മാര്‍ക്‌സാകട്ടെ ഭാതികലോകത്ത്‌ ഡയലറ്റിക്സ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
തെങ്ങനെയെന്നു വിശദീകരിക്കാനാണ്‌ ശ്രമിച്ചത്‌. അത്‌ കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണ്ണ 
വും ചലനാത്മകവുമാണ്‌. അല്‍ത്തൂസര്‍ ഭാതികലോകത്തെ ഡയലറ്റിക്സി 
ന്റെ പ്രവര്‍ത്തനത്തെ ഒരു പ്രക്രിയ (12000555) യായിട്ടാണ്‌ കാണുന്നത്‌. 
സ്ഥായിയായ, നിശ്ചലമായ യാതൊന്നും പ്രപഞ്ചത്തിലില്ല. ഏതു സംഭവ 
വും പ്രക്രിയകളാണ്‌. പ്രക്രിയകളിലൂടെ നിരന്തരം മാറിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന 
ഒന്നാണ്‌. ആ മേഖലയാണ്‌ ഡയലിറ്റിക്സ്‌ കൈകാര്യം ചെയുന്നത്‌. 
ഡിറ്റര്‍മിനിസത്തിനു പകരം ഓവര്‍ ഡിറ്റര്‍മിനിസം-അതി നിര്‍ണ്ണ 
യനം-എന്നൊരു സങ്കല്‍പനം കൊണ്ടുവരുന്നുണ്ട്‌ അല്‍ത്തുസര്‍. 
അതായത്‌ എല്ലാം സാമ്പത്തിക ഘടനയാല്‍ നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെടുന്നു എന്ന 
സാമ്പത്തിക നിര്‍ണ്ണയവാദം മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ ഒരു പ്രധാന പരിമിതി 
യായി ചൂണ്ടിക്കാണിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. സാമ്പത്തികം മാത്രമല്ല, സ്മ്പത്തിക 
ത്തോടൊപ്പം മറ്റ്‌ ഒട്ടേറെ ഘടകങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നിട്ടുള്ളൊരു ഓവര്‍ഡിറ്റര്‍ 
മിനേഷനാണ്‌ ഇവിടെ സംഭവിക്കുന്നത്‌ എന്നാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ വാദം 
ഹെഗേലിയന്‍ വൈരുദ്ധ്യവാദത്തില്‍ നിന്ന്‌ തീര്‍ത്തും വ്യത്യസ്ത 
മാണ്‌ മാര്‍ക്സിയന്‍ വൈരുദ്ധ്യവാദമെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കാനുള്ള ശ്രമത്തില്‍ 
അല്‍ത്തൂസര്‍ യാന്ത്രിക ഭാതികവാദത്തിലേക്ക്‌ അടുക്കുന്നുണ്ട്‌. സാമൂഹി 
കമായ വാസ്തുനിഷ്ഠ ഘടകങ്ങളില്‍ ഏകപക്ഷീയമായി ഈന്നുകവഴി, 
അദ്ദേഹം ആത്മനിഷ്ഠഘടകങ്ങളെ അവഗണിക്കുന്നുണ്ട്‌. വൈയക്തിക 
തലത്തില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്ന ആത്മനിഷ്ഠഘടകങ്ങള്‍ സാമൂഹികതലത്തില്‍ 
പ്രതിപ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നുണ്ടെന്നകാര്യം അവഗണിക്കാനാവില്ല. 
മാരിക്ന്ധിസ്വത്തെ ആന്റ്‌7-ഹ്വുമനിസ്റ്റിക്‌ ആയിട്ടള്മേ അത്ത്തുസര്‍ 
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വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നത്‌. കരത്ത്ൃത്വത്തിമ്റി മേഖല എന്നു വിശഷിപ്പിക്കാവുന്ന 
ഉപരിഘടനയില്‍ ഫ്വുമനിസം ന്നുമ്വോള്‍, ക്ലാസ്സിക്കല്‍ മാര്‍ക്‌സിസം 
സാവ്മത്തികാടിത്തറയിലാണല്ലേോ ഭന്നുന്നത്‌ 7 

അതെ, മാര്‍ക്‌സിസ്റ്റുകള്‍ എല്ലാവരും പൊതുവെ ഹ്യൂമനിസത്തി 
നെതിരാണ്‌. ഹ്യുമനിസം എന്നു പറയുന്നത്‌ വര്‍ഗ്ഗസമരത്തിന്റെയും സാമ്പ 
ത്തികാടിത്തറയുടെയും പ്രശ്‌നങ്ങളെ പൂര്‍ണ്ണമായും അവഗണിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
കാര്യങ്ങളെ മാനുഷികമായി മാത്രം കാണുന്നു, അത്‌ വെറും ഐഡിയലി 
സ്റ്റിക്‌ ആയ സമീപനം മാത്രമാണ്‌-എന്നിങ്ങനെ മാര്‍ക്സിസ്റ്റുകളുടെയും 
ഭൃതികവാദികളുടെയും പക്ഷത്തുനിന്ന്‌ വിമര്‍ശനമുണ്ട്‌. 

ഹ്യുമനിസത്തോടുക്ൂളകു ഈ അവഗണന കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു വ്യവസ്ഥിത? 
കളുടെ സ്രീവ്വാഗിപത്യ /പവണതയ്ക്കും (കരര്യത്തിനും കാരണമായ? 
ത്തീരീനാിട്ടില്ലേ 7 

അത്‌ ഹ്യൂമനിസം എന്നുള്ള രീതിയില്‍ മാത്രമായിട്ട്‌ കാണേണ്ട 
കാര്യമില്ല. മാനുഷികം എന്നതിനേക്കാള്‍ ജനാധിപത്യവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട 
പ്രശ്നമാണത്‌. ജനാധിപത്യമെന്നത്‌ ഹ്യൂമനിസം ആയിക്കൊള്ളണമെന്നില്ല. 
ജനാധിപത്യപരമായ ഒരു രാഷ്ദ്രീയസംവിധാനമുണ്ടായാല്‍ ഇത്‌ ഇപ്പറഞ്ഞ 
ദൌ൪ബല്യങ്ങളെ ഒട്ടേറെ പരിഹരിക്കാന്‍ പര്യാപ്തമാണ്‌. ഹ ്യൂുമനിസത്തിന്റെ 
പരിമിതി ചരിത്രത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനപരമായ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ, ഉല്‍പാദന 
പ്രരരിയയെയൊക്കെ അവഗണിക്കുന്നു വെന്നാതാണ്‌. 

(ഫാങ്ക്ഫര്‍ട്ട്‌ സ്കൂകളുകാരുടെ (ശമങ്ങള്‍ മാര്‍ക്സിസത്തിന്‌ ഒരു 
ഹ്യൂമനിസ്റ്റ്‌ പരി്രേകഷ്യം നല്‍കുകയായിരുന്നിള്ളേ 7 

ഫ്രാങ്ക്ഫര്‍ട്ട്‌ സ്കൂളുകാര്‍ കുറച്ചു വ്യത്യസ്തരായിരുന്നു. ഓദ്യോ 
ഗിക കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു പ്രസ്ഥാനത്തിനു പുറത്ത്‌ രൂപംകൊണ്ട മാര്‍ക്സിയന്‍ 
സൈദ്ധാന്തിക അന്വേഷണത്തിന്റെ ശ്രദ്ധേയമായ കേന്ദ്രമായിരുന്നു അത്‌. 
മാക്സ്‌ ഹൊര്‍ഖീമറും, വാള്‍ട്ടര്‍ബെഞ്ചമിനും, അഡര്‍ണോയും, ഹേബര്‍ 
മാസുമൊക്കെ അതിലെ പ്രധാനികളാണ്‌. സാമൂഹികവും സാംസ്‌കാരികവു 
മായ മേഖലകളിലെ പ്രശ്നങ്ങളിലാണ്‌ അവരുടെ ശ്രദ്ധപ്രധാനമായും 
ക്രേന്ദ്രീകരിച്ചത്‌. 

ഏംഗല്‍സിന്റെ ശാസ്ത്രമാത്രവാദപരവും യാന്ത്രികവുമായ വീക്ഷ 
ണത്തിന്റെ വിമര്‍ശകരായിരുന്നു അവര്‍. കര്‍ത്തൃത്വ (51.60) ത്തിന്റെ 
മേഖലയ്ക്ക്‌ അവര്‍ പ്രാധാന്യം നല്‍കി. കര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ മേഖലയില്‍ 
ഭാതികനിയമങ്ങള്‍ അതേപടി പ്രവര്‍ത്തനക്ഷമമല്ലെന്നുമാണ്‌ അവരുടെ 
വാദം. അതാണ്‌ മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ പരിമിതി എന്നു പറഞ്ഞുകൊണ്ടാണ്‌ 
കര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ മേഖലയിലെ പ്രശ്നങ്ങളെ അവര്‍ സമീപിക്കുന്നത്‌. 

മൌലികചിന്ത എന്നുള്ളത്‌ വ്യക്തിനിഷ്ഠമാണെന്ന്‌ ഞാനംഗീകരി 
ക്കുന്നു. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിയിലൊക്കെ ഒരു ധാരണയുണ്ട്‌. കൂട്ടായ ചര്‍ച്ച 
കളിലൂടെയാണ്‌ എല്ലാ കാര്യങ്ങളും ഉണ്ടാകുന്നത്‌ എന്ന്‌. ഒരര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
സംഭവം ശരിയാണ്‌. ഒരാള്‍ക്ക്‌ കാണാന്‍ പറ്റാത്തത്‌ മറ്റൊരാള്‍ക്ക്‌ കാണാന്‍ 


പ വറ്റും. അപ്പോള്‍പോലും മൌലികമായ ആശയങ്ങള്‍ (0003 835) ഉടലെ 


വാാമ൭റ്റിവ്‌ 


1 


ടുക്കുന്നത്‌ ഒരു മനസ്സില്‍ നിന്നുമാത്രമാണ്‌. ഒരു മസ്തിഷ്കത്തിനു മാത്രമേ 
അതിനു സാദ്ധ്യമാകൂ. ഒരു കമ്മിറ്റിയില്‍ നിന്ന്‌ മാലികാശയങ്ങള്‍ ഉണ്ടാ 
കില്ല. മാലികാശയങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കാനുള്ള കുറെ ഘടകങ്ങള്‍നല്‍കാന്‍ കഴി 
ഞ്ഞേക്കും. മാലിക ചിന്ത ഒരു മസ്തിഷ്കത്തില്‍ തന്നെയാണ്‌ നടക്കുന്നത്‌. 
ഏതെങ്കിലും ഒരു പ്രത്യേക മസ്തിഷ്കം ആയിരിക്കും ആ ബ്രേക്ക്‌ നടത്തു 
ന്നത്‌. പക്ഷെ, കമ്മിറ്റിയുടെ സാഹചര്യം പൊതുവെ സഹായിച്ചിട്ടുണ്ടാകും. 
അപ്പോല്‍ മാലികചിന്ത എന്നത്‌ വ്യക്തി മസ്തിഷ്കത്തിന്റെ തന്നെ 
പ്രശ്നമാണ്‌. അത്‌ യാതൊരു സംശയവുമില്ലാത്ത കാര്യമാണ്‌. 
അതേസമയം ഫ്രാങ്ക്ഫര്‍ട്ട്‌ സ്കൂളുകാരുടെ വാദമുഖത്തിന്റെ ഒരു 
തകരാറ്‌ മനുഷ്യന്റെ സാമൂഹൃതലം എന്നത്‌ ഒട്ടും സബ്ജക്ടീവല്ല എന്ന 
വസ്തുത പരിഗണിക്കുന്നില്ല എന്നതാണ്‌. വ്യക്തികളുടെ ബോധം 
ആത്മനിഷ്ഠമാണെന്ന്‌ അംഗീകരിക്കാം. എന്നാല്‍ സമൂഹം, സാമൂഹിക 
ബോധം എന്നൊക്കെ പറയുന്നത്‌ ഒട്ടും ആത്മനിഷ്ഠമല്ല. അത്‌ പൂര്‍ണ്ണ 
മായും വസ്തുനിഷ്ഠമാണ്‌. കാരണം, നമ്മള്‍ നാലുപേരിരുന്ന്‌ സംസാരിക്കു 
മ്പോള്‍, നമ്മുടെ നാലുപേരുടെയും കൂടിയുള്ള ചിന്ത വസ്തുനിഷ്ഠമാണ്‌. 
ഒരിക്കലും അത്‌ ആത്മനിഷ്ഠമാകാന്‍ സാദ്ധ ൃയമല്ല. കാരണം, ആത്മനിഷ്ഠമാ 
യിരുന്നുവെങ്കില്‍ ഇവിടെ ഒരു മാലികമായ ആശയം രൂപം കൊണ്ടെനേ. 
കമ്മിറ്റിയില്‍ നിന്ന്‌ മാലികാശയം ഉണ്ടാകില്ലെന്നു പറഞ്ഞതിന്റെ കാരണം 
അത്‌ വസ്തുനിഷ്ഠമായതുകൊണ്ടാണ്‌. ആത്മനിഷ്ഠത വ്ൃക്തിക്കേ പറ്റൂ. 
അപ്പോള്‍ വൃക്തിക്കു പുറത്തെത്തുന്ന തോട ഈ ആത്മനിഷ്ഠ 
സ്വഭാവം നഷ്ടമാകുന്നു. ഫ്രാങ്ക്ഫര്‍ട്ട്‌ സ്കൂളിനകത്ത്‌ ഒരിടത്തും ഇതു 
വരുന്നില്ല. അതുകൊണ്ടുതന്നെ അവര്‍ ആ മേഖലയെ മൊത്തം, കല, 
സാഹിത്യം തുടങ്ങിയവ എല്ലാം തന്നെ സബ്ജക്ടീവായ ഒരു മേഖല 
യാണെന്നും, അതുകൊണ്ടുതന്നെ അവിടെ വസ്തുനിഷ്ഠനിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
പ്രവര്‍ത്തിക്കാനാവില്ലെന്നും വാദിക്കുന്നു. 
ഞാന്‍ പറയുന്നത്‌, നേരേമറിച്ച്‌, അവിടെയും വസ്തുനിഷ്ഠ നിയമ 
ങ്ങള്‍ തന്നെയാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ എന്നാണ്‌. കാരണം, സാമൂഹികം 
എന്നു പറയുന്നത്‌ സബ്ജക്ടീവല്ല. വസ്തുനിഷ്ഠമാണ്‌. ഫിലോസഫിയില്‍ 
കാറ്റഗറി മിസ്റ്റേക്‌ എന്നു പറയുന്ന തകരാറ്‌ ഫ്രാങ്ക്ഫര്‍ട്ട്‌ സ്കൂളിനു മൊത്ത 
ത്തിലുണ്ട്‌. പണ്ട്‌, ഞാന്‍ പൊതുവില്‍ ആ വിഭാഗത്തിന്റെ വിമര്‍ശനങ്ങളെ 
അടിസ്ഥാനപ്രശ്നങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ ഗൌരവമായി പരിഗണിച്ചിരുന്നില്ല. 
അതേസമയം, മറ്റേത്‌ ഞാന്‍ പറഞ്ഞപോലെതന്നെ അംഗീകരി 
ക്കുന്നയാളാണ്‌. അതായത്‌ ഗാന്ധിയുടെ വൃക്തിവാദവും മാര്‍ക്സിന്റെ 
സാമൂഹികവാദവും-ശരിക്കും രണ്ടിന്റെയും സന്തുലിതമായ ഒരു വീക്ഷണ 
മാണ്‌ വേണ്ടത്‌. അതുപോലെ തന്നെ ഭാതികനിയമങ്ങളുടെയും ആത്മ 
നിഷ്ഠലോകത്തിന്റെയും പരസ്പരബന്ധവും പരസ്പര പ്രതിപ്രവര്‍ത്തന 
വും അംഗീകരിക്കേണ്ടതും ആവശ്യമാണ്‌. അങ്ങിനെയാണ്‌ അതിനെ 
കാണേണ്ടത്‌. അല്ലാതെ ഏതെങ്കിലും ഒരു വശത്തെ മാത്രം എടുത്തു 
കാണിക്കുകയല്ല വേണ്ടത്‌. രം 
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മ്മുടെ രാഷ്ദ്രീയ വീക്ഷണം വ്യക്തിഗതമാകുമ്പോഴും അതിന്റെ 
ദുരന്തങ്ങളെ വീട്ടുകാരും സുഹൃത്തുക്കളും ഏറ്റുവാങ്ങാന്‍ 
നിര്‍ബ്ബന്ധിതരാണ്‌. എന്റെ സ്ഥിരതാമസം തിരുവനന്തപുരത്തായതു 
കൊണ്ട്‌ ചിറ്റൂരിലെ വീട്ടില്‍ പോലീസിന്റെ ഇടപെടലുകളൊന്നുമുണ്ടായില്ല. 
എന്റെ സുഹൃത്തുക്കള്‍ എന്റെ നിലപാടുകളെ അംഗീകരിക്കുന്നവരു 
മായിരുന്നു. പൊതുരംഗത്ത്‌ പ്രവേശിക്കാതെ എഴുത്തുമാത്രം തുടരുന്ന 
തുകൊണ്ട്‌ ഭരണകൂടത്തിന്റെ ഭീകരതയെ നേരിട്ട്‌ അനുഭവിക്കേണ്ടി 
വന്നിട്ടില്ല. അക്കാലത്തെ ഭരണകൂടത്തിന്റെ കഴുകന്‍കണ്ണുകളെ അനുഭ 
വിച്ചിട്ടുമുണ്ട്‌. നക്സലൈറ്റ്‌ സാഹിത്യത്തിലെ ചില വരികള്‍ ഉദ്ധരിച്ച്‌ 
ഞാനൊരു ചെറുകഥ എഴുതി. തുടര്‍ന്ന്‌ ജയറാം പടിക്കലിനെ കാണാന്‍ 
ആവശ്യപ്പെട്ട്‌ പോലീസുകാരന്‍ എത്തി. ജയറാംപടിക്കല്‍ നിശിതമായി 
എന്നെ ചോദ്യം ചെയ്യുകയുണ്ടായി. എന്റെ രാഷ്ര്രീയബന്ധങ്ങളെ കുറി 
ച്ചാണ്‌ അവര്‍ക്ക്‌ അറിയേണ്ടിയിരുന്നത്‌. വെറും എഴുത്തുകാരനായ എനിക്ക്‌ 
കൂടുതലൊന്നും പറയാനുണ്ടായിരുന്നില്ല. 

വാക്കിന്റെ ശക്തിയെക്കുറിച്ച്‌ അപ്പോഴാണ്‌ ഞാന്‍ പൂര്‍ണ്ണമായും 
തിരിച്ചറിഞ്ഞത്‌. ഭരണകൂടത്തെ അലോസരപ്പെടുത്താത്ത സാഹിത്യം 
വ്യാജമാണ്‌. എക്കാലത്തേയും ഭരണകൂടം മനുഷ്യത്വവിരുദ്ധമാണ്‌. 
മനുഷ്യപക്ഷത്തില്‍ നില്‍ക്കുന്ന സര്‍ഗ്ഗാത്മകത മനുഷ്യനുവേണ്ടി 
സംസാമരരിക്കുകതന്നെ ചെയും. 

എന്റെ സാഹിത്യരചനകള്‍ കാലത്തോട്‌ രാഷ്ദ്രീയമായി സംവ 
ദിച്ചു. രാഷ്ര്രീയപക്ഷങ്ങള്‍ അവരുടെ വീക്ഷണം അനുസരിച്ച്‌ എന്റെ 
രചനകളെ സ്വീകരിച്ചു. പ്രയോജനകാലം കഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ അവര്‍ 
തിരസ്ക്കരിക്കകയും ചെയ്തു. പുതിയ അവസ്ഥയോട്‌ കൂട്ടുചേരാത്തതു 
കൊണ്ട്‌ ഇപ്പോള്‍ പലര്‍ക്കും ഞാന്‍ അനാവശ്യമാണ്‌. 

തീധ്വ ഇടതുപക്ഷക്കാരനായ എന്നെ ഭാര്യ പൂര്‍ണ്ണമായും അംഗീ 
കരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അവള്‍ എന്റെ പിന്നിലെ നിശ്ശബ്ദ്പ്രവര്‍ത്തകയാണ്‌. 
ഇപ്പോഴത്തെ നിലപാടുകളെയും അംഗീകരിക്കാന്‍ ഭാര്യയ്ക്ക്‌ 
കഴിയുന്നുണ്ട്‌. അവള്‍ എലപ്പോഴും എന്നെക്കുറിച്ചാണ്‌ വേവലാതിപ്പെടുന്നത്‌. 
എന്റെ രചനകളെ യും രാഷ്ര്രീയ നിലപാടുകളെയും കുറിച്ചല്ല. എന്റെ 
ആരോഗ്യസ്ഥിതി യാണ്‌ ഭാര്യയെ അലട്ടുന്ന പ്രധാന പ്രശ്നം. 

നക്സലൈറ്റുകള്‍ നടത്തുന്ന കൊലപാതകം നിലവിലുള്ള 
ഭരണവ്യവസ്ഥയോടുള്ള എതിര്‍പ്പാണ്‌. പാര്‍ലിമെന്ററി കക്ഷികള്‍ 
പരസ്പരം നടത്തുന്ന കൊലപാതകങ്ങള്‍ വ്യവസ്ഥിതിയുടെ ഭാഗമായി 
ഉണ്ടാകുന്നതാണ്‌. ഭരണവ്യവസ്ഥയെ മാറ്റിത്തീര്‍ക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന 
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നക്സലൈറ്റുകളേയും അവരുടെ അനുഭാവികളേയും ഭരണകൂടം വേട്ട 
യാടുക സ്വാഭാവികമാണ്‌. അവസ്ഥയെ സംരക്ഷിക്കുന്ന മാധ്യമങ്ങളും 
നക്സലൈറ്റുകളെ ഭീകരരായി ചിത്രീകരിക്കും. 

സ്വതവെ ഒറ്റപ്പെട്ടുജീവിക്കുന്ന എന്നെ മറ്റാര്‍ക്കും ഒറ്റപ്പെടുത്താ 
നാവില്ല. മറ്റുള്ളവര്‍ക്കുവേണ്ടി എന്റെ വിശ്വാസങ്ങളെ ഉപേക്ഷിക്കാനും 
ഞാന്‍ തയ്യാറല്ല. ഇപ്പോള്‍ ഞാന്‍ എന്റെ പ്രതീക്ഷാശുന്യമായ വിശ്വാസ 
ങ്ങളില്‍ ഈന്നിയാണ്‌ ജീവിക്കുന്നത്‌. എന്റെ ആവേശവും വളര്‍ച്ചയും 
എന്റെ അനുഭവങ്ങള്‍ നല്‍കിയ നിലപാടുകളാണ്‌. 

 തീധ്ര ഇടതുപക്ഷക്കാരനായ കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ ഞാന്‍ 
ആദ്യത്തെ പ്രണയത്തില്‍ അകപ്പെടുന്നത്‌. അകപ്പെടല്‍ തന്നെയെന്ന്‌ 
ഇന്നും ഞാന്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. കുറച്ചുകാലം താമസിക്കാനായി വീട്ടില്‍ 
എത്തിയ ബന്ധുവാണ്‌ അവള്‍. അന്യജാതിക്കാരനുമായി അവളുടെ 
വിവാഹം നിശ്ചയിച്ചിരുന്നു. വരന്റെ തീര്വപ്രണയവും ആത്മഹത്യാ 
ശ്രമവുമാണ്‌ അവളെ വിവാഹത്തിന്‌ സമ്മതിപ്പിച്ചത്‌. വിവാഹം നിശ്ചയിച്ച 
തിനുശേഷം വല്ലപ്പോഴും വീട്ടില്‍വന്ന അയാളുമായി അവള്‍ ശാരീരിക 
മായി ബന്ധപ്പേട്ടിട്ടുമുണ്ട്‌. ബന്ധുവായതിനാല്‍ ചെറുപ്പംതൊട്ടെ അവളെ 
എനിക്ക്‌ അറിയാം. 

മുടിയും താടിയും നീട്ടിവളര്‍ത്തി ആര്‍ക്കും വഴങ്ങാതെ നടന്നി 
രുന്ന എന്നെ നന്നാക്കി എടുക്കാനുള്ള ശ്രമമാണ്‌ അവള്‍ നടത്തിയത്‌. 
സ്‌നേഹശൂന്യമായ എന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ അവള്‍ സ്‌നേഹത്തിന്റെ 
പച്ചപ്പായി കടന്നുവന്നപ്പോള്‍ ഞാന്‍ വിവരശൂന്യമായ തീയവ്രപ്രണയ ത്തില്‍ 
അകപ്പെട്ടു. അവളുടെ വിടപറച്ചില്‍ അത്യാഹിതമായി എന്റെ മുമ്പിലുണ്ട്‌. 
സ്ര്രീകളുടെ ശവശരീരങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞ സ്വപ്നങ്ങള്‍ എന്റെ രാത്രികളില്‍ 
നിന്നകന്നു. വീട്ടിലെ അപൂര്‍വ്വ സന്ദര്‍ശകനായിരുന്ന ഞാന്‍ ഇപ്പോള്‍ 
എപ്പോഴും സ്ഥലത്തുണ്ട്‌. യാത്രകള്‍ മുടങ്ങിയില്ലെങ്കിലും പെട്ടെന്നുതന്നെ 
വീട്ടിലേക്ക്‌ തിരിച്ചെത്തും. 

മരണദിവസം അറിഞ്ഞവന്റെ മാനസികാവസ്ഥയാണ്‌ അന്ന്‌ 
ഞാന്‍ അനുഭവിച്ചത്‌. അവളുടെ വിവാഹദിവസം അടുത്തുവരുന്നു. അവള്‍ 
ഗാഡ്മമായി എന്നോട്‌ അടുക്കുന്നു. ആത്മഹത്യയ്ക്കു ശ്രമിച്ച്‌ പ്രണയം 
നേടിയ മനുഷ്യന്‍, എന്റെ മുമ്പില്‍ നിസ്സഹായത മാത്രം. ഞാന്‍ 
മുന്‍ കൈയെടുത്തിരുന്നുവെങ്കില്‍ അവള്‍ തന്നെത്തന്നെ എനിക്ക്‌ 
നല്‍കാവുന്ന അവസ്ഥ. രാത്രി അടുത്തുകിടന്ന്‌ സ്ര്രീയുടെ ഗന്ധം 
ആദ്യമായി അറിഞ്ഞെങ്കിലും ഞാനവളെ മുറിയില്‍ നിന്ന്‌ പറഞ്ഞുവിട്ടു. 
പാപബോധം അവളുടെ വിവാഹജീവിതത്തില്‍ ഉണ്ടാകരുതെന്ന്‌ ഞാന്‍ 
കരുതി. ഒരു വിശുദ്ധസങ്കല്‍പ്പത്തിന്റെ ദുരന്തം. അവളെ വിവാഹത്തിനു 
വേണ്ടി തൃശ്ശൂരിലെ ബന്ധുവീട്ടില്‍ എത്തിക്കുന്നത്‌ ഞാനാണ്‌. അവള്‍ 
ആവശ്യപ്പെട്ട എല്ലാ സാധനങ്ങളും വാങ്ങിച്ചുകൊടുത്തു. 

പ്രണയം ജൈവവികാരമാകുമ്പോഴും സ്ത്രീപുരുഷബന്ധത്തെ 


സംബന്ധിച്ച തിരിച്ചറിവായാണ്‌ പ്രണയം എന്നിലേയ്ക്ക്‌ കടന്നുവരുന്നത്‌. 
പക വാറ്റി 


ി 


പ്രണയത്തോടുള്ള താങ്കളുടെ സമീപനം എന്തായിരുന്നു ? . 

വിശപ്പും ലൈംഗികതയുമാണ്‌ ജീവികളുടെ അടിസ്ഥാനവികാര 
ങ്ങള്‍. ജീവിതത്തോടുള്ള സമീപനമാണ്‌ ഓരോരുത്തരുടേയും ജീവിതാ 
വബോധമായിത്തീരുന്നത്‌. എന്റെ പരിസരത്തിലും കാലഘട്ടത്തിലും 
വിശപ്പാണ്‌ മനുഷ്യരുടെ അടിസ്ഥാനപ്രശ്‌നം. വിശപ്പുമാറ്റാനുള്ള വിവിധ 
സംവിധാനങ്ങളാണ്‌ രാഷ്ടദ്രീയപക്ഷങ്ങള്‍. കമ്മ്യൂണിസം ഭൂരിപക്ഷം 
മനുഷ്യരുടെയും വിശപ്പുമാറ്റാനുള്ള, ചൂഷണം അവസാനിപ്പിക്കാനുള്ള 
രാഷ്ട്രീയ, സാമ്പത്തിക, തത്വശാസ്ത്രമാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ സമത്വസുന്ദര 
തയുടെ വരവിനുവേണ്ടി ഞാന്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചു. 

അവസ്ഥയെ നിഷേധിച്ച്‌ മറ്റൊന്നിനെ സ്ഥാപിക്കാനുള്ള ശ്രമ 
ത്തില്‍ വ്യക്തികള്‍ക്ക്‌ അനേകം നഷ്ടങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുക സ്വാഭാവി കമാണ്‌. 
കുടുംബം, (പണയം, വിവാഹം ഇതെല്ലാം ആത്മത്യാഗത്തെ 
അനുവദിക്കാത്ത സാമ്പ്രദായിക സ്ഥാപനങ്ങളാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ 
യാവ്വനത്തിന്റെ ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ പ്രണയവും വിവാഹവും എന്റെ 
മനസ്സിലേക്ക്‌ കടന്നുവരുന്നില്ല. സമൂഹത്തെ മാറ്റിയെടുക്കാനുള്ള 
തീയ്രശരമത്തിലായിരുന്നു ഞാന്‍. 

അനുജന്റെ വിവാഹത്തിനു ശേഷമാണ്‌ എന്റേത്‌ നടക്കുന്നത്‌. 
മീനാക്ഷിയെ സോഷ്യല്‍ സയന്‍സ്‌ ഓഫീസില്‍ വെച്ചാണ്‌ പരിചയ 
പ്പെടുന്നത്‌. സഹപ്രവര്‍ത്തകയോടുള്ള അടുപ്പം പ്രണയമായി വികസിച്ചു. 
തുടര്‍ന്ന്‌ ഞങ്ങള്‍ വിവാഹം കഴിക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചു. വിവാഹത്തെ 
സാമ്പ്രദായിക വിരുദ്ധമായി നടത്താനാണ്‌ ഞാന്‍ തീരുമാനിച്ചത്‌. കൊട്ടും 
കുരവയും ആര്‍ഭാടവുമില്ലാത്ത ചടങ്ങ്‌. രജിസ്റ്റര്‍ ഓഫീസിലെ വിവാഹ 
സാക്ഷ്യം. അത്യാവശ്യ സുഹൃത്തുക്കള്‍ക്ക്‌ ചായസല്‍ക്കാരം. എന്റെ 
തീരുമാനത്തെ മീനാക്ഷിയുടെ വീട്ടുകാരും അംഗീകരിച്ചു. നാട്ടില്‍ നിന്ന്‌ 
അനുജനും മറ്റും വന്നു. 

വിവാഹം സ്ത്രീ-പുരുഷ ബന്ധത്തിന്റെ സ്ഥാപനവല്‍ക്കരണമാ 
ണെങ്കിലും അത്‌ ഒഴിവാക്കാനാവാത്ത ആവശ്യമാണ്‌. അവിവാഹിതന്‍ 
പ്രകൃതിവിരുദ്ധനാണ്‌. ക്രമീകരിക്കാത്ത ലൈംഗികത പ്രാകൃതമാണ്‌. 
അപ്പോള്‍ മൂല്യബോധമുള്ള ആര്‍ക്കും വിവാഹത്തെ അംഗീകരിക്കേണ്ടി 
വരും. മനുഷ്യനും പ്രകൃതിയും നിരന്തരം പരിവര്‍ത്തനവിധേയമാണ്‌. 
സ്ഥിരലൈംഗികത പരിവര്‍ത്തന വിരുദ്ധവുമാണ്‌. ഇവിടെയാണ്‌ സ്നേഹ 
വും മക്കളും കടന്നുവരുന്നത്‌. വിവാഹം നമ്മുടെ ജീവിതത്തെ മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ 
നല്കലാണ്‌. അവരില്‍ നിന്ന്‌ പലതും നമ്മള്‍ നേടിയെടുക്കുന്നുമുണ്ട്‌. 

ഓരോരുത്തരും അവനവന്റെ ഇണയെ തെരഞ്ഞെടുക്കാനുള്ള 
പ്രാപ്തി നേടണം. സാമ്പ്രദായിക വിവാഹം വ്യക്തികളുടെ സ്വത്വത്തെ 
നിഷേധിക്കുന്നു. അത്‌ ലൈംഗികത മാത്രമാണ്‌. വംശവര്‍ദ്ധനവിനുള്ള 
അംഗീകൃത രീതിയായും കണക്കാക്കാം. വ്യക്തിത്വങ്ങളുടെ നിരാസം 
ജീവിതത്തെ, വിവാഹത്തെ, യാന്ത്രികമാക്കുന്നു. ഇണചേരുക ആത്മ 


സമര്‍പ്പണമില്ലാത്ത ചടങ്ങുതീര്‍ക്കലാകുന്നു. പ്രണയം പരസ്പരമു 
ഏപ്രില്‍ -- മെയ്‌ 004. കട 
ടട 


ആത്മസമര്‍പ്പണത്തിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌. ലൈംഗികതയെ ഉദാത്തമായ അനു 
ഭവമാക്കാന്‍ പ്രണയത്തിനു കഴിയും. സാമ്പ്രദായിക വിവാഹം പ്രണയ 
ശൂന്യമായ ലൈംഗികതയാണ്‌. ആചാരം പോലെ അനുഷ്ഠാനം പോലെ 
സംഭവിക്കുന്ന ലൈംഗികത സര്‍ഗ്ലാത്മകമല്ല. 

പ്രണയവും വിവാഹവും സ്ത്രീയും ജീവിതത്തിന്റെ ആകെ 
തുകയിലെ ചെറുസംഖ്യകള്‍ മാത്രമാണ്‌. ജീവിതം വിശാലവും മറ്റു ചില 
ലക്ഷ്യങ്ങള്‍ അടങ്ങിയവയുമാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ സ്ത്രീയെയും പ്രണയ 
ത്തെയും ജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗമായി ഞാന്‍ കണ്ടു. അവ എന്റെ ആദ്യാ 
വസാന ലക്ഷ്യങ്ങളല്ല. നമുക്കുവേണ്ടി ചിലരുണ്ടാകുന്നതും മറ്റുചിലര്‍ക്കു 
വേണ്ടി നാം ജീവിക്കുന്നതും നല്ലതുതന്നെയാണ്‌. കഠിന യത്നമാണെ 
ങ്കിലും മക്കളുടെ ഭാവിക്കുവേണ്ടി അഭ്ധ്വാനിക്കുന്നതും സുഖകരമാണ്‌. 

ജീവിതം സൂക്ഷ്മതലത്തില്‍ വ്യര്‍ത്ഥമാണ്‌. വ്ൃര്‍ത്ഥതയെ മറി 
കടക്കാന്‍ അനേകം മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളുണ്ട്‌. വിവാഹവും രാഷ്ര്രീവും എഴുത്തും 
വ്യര്‍ത്ഥതയെ മറികടക്കാനുള്ള എന്റെ ശ്രമങ്ങളാണ്‌. 

? ഇക്കാലത്താണ്‌ ഞാന്‍ ഒരു നോവല്‍ എഴുതാന്‍ ആരംഭിക്കു 
ന്നത്‌. വീട്ടിലെ അടഞ്ഞുകിടന്ന മുറി വൃത്തിയാക്കി എഴുത്തിനുള്ള 
ഒരുക്കങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. എഴുത്തു തുടങ്ങി അധികദിവസം കഴിയുന്നതിനു 
മുമ്പെ ഏടത്തിയമ്മ മുറി കൈവശപ്പെടുത്തി കിടക്കമുറിയാക്കി. പിന്നീട്‌ 
ഞാന്‍ ചായ്പ്പ്‌ വൃത്തിയാക്കി എഴുതാന്‍ ഇരുന്നു. ഒരുദിവസം നടക്കാന്‍ 
ഇറങ്ങിത്തിരിച്ചുവന്ന ഞാന്‍ ചായ്പ്പില്‍ വിറകും മരങ്ങളും കൂട്ടിയിട്ടിരി 
ക്കുന്നതു കണ്ടു. എന്റെ നേരെ മുത്ത ഏട്ടന്റെ ഏര്‍പ്പാടാണ്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ 
സുഹൃത്തിന്റെ ലോഡ്ജിലേക്ക്‌ എഴുത്തുമാറ്റി. അവിടെയും സ്വസ്ഥതയില്ല. 
കൂട്ടുതാമസക്കാരനായ മദ്യപാനിയുടെ ബഹളങ്ങള്‍. പിന്നീട്‌ ഞാന്‍ 
നല്ലലേപ്പിള്ളിയിലെ പെങ്ങളുടെ വീട്ടിലേക്ക്‌ എഴുത്തു സാമഗ്രികളുമായി 
പുറപ്പെട്ടു. റോഡിന്‌ അടുത്തുള്ള അവരുടെ വീട്ടില്‍ എപ്പോഴും 
വാഹനങ്ങളുടെ ശബ്ദപ്രളയം. വീണ്ടും സുഹൃത്തിന്റെ ലോഡ്ജിലും മറ്റും. 

എഴുതാനുള്ള സാഹചര്യത്തെ കുടുംബത്തിലും മറ്റും താങ്കള്‍ 
എങ്ങനെയാണ്‌ അനുഭവിച്ചത്‌ ? താങ്കളുടെ സൌഹൃദങ്ങള്‍ എങ്ങനെ ? 
ഓദ്യോഗിക സുഹൃത്തുക്കള്‍, വായനക്കാര്‍ ? 

ചിറ്റൂരിലെ പഴയൊരു വീട്ടിലാണ്‌ ഞാന്‍ ജനിച്ചത്‌. വെളിച്ചം 
കുറഞ്ഞ ഇടുങ്ങിയ മുറികള്‍. വീട്ടിലും പരിസരത്തിലും ധാരാളം മനുഷ്യര്‍. 
നിശ്ശബ്ദത അപൂര്‍വ്വമായ അനുഭവമാണ്‌. ജന്മവാസനയുമായി മുന്നേറിയ 
ഞാന്‍ പരിസരബോധത്തെ അവഗണിച്ച്‌ എഴുതിത്തുടങ്ങി. ആദ്യഘട്ട 
ത്തില്‍ നിരന്തരം എഴുത്തുതന്നെ. യാവ്ൃവനത്തിന്റെ ഉജ്വലമായ പ്രവാഹം. 
തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ ലോഡ്ജില്‍ താമസമാക്കിയപ്പോഴും ഇടതടയാതെ 
എഴുത്തുതുടര്‍ന്നു. അശോക ലോഡ്ജില്‍ വെച്ചാണ്‌ ” അഴിമുഖ”വും 
“പാറയും എഴുതുന്നത്‌. അവിടെവെച്ചുതന്നെ മറ്റുപല കഥകളും എഴുതു 
കയുണ്ടായി. 


സംഘടനാ പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‍റെ കാലഘട്ടത്തില്‍ എന്റെ എഴു 
ലക വറി 


ത്തുരീതിയും ജീവിതാവബോധവും മാറ്റംവെച്ചു. സങ്കേതം, ഭാഷ, വിഷയം 
ഇവയില്‍ ഞാന്‍ എന്റേതായ തെരഞ്ഞെടുപ്പുകള്‍ നടത്തി. ചെറുകഥ 
ചെറുതില്‍ നിന്ന്‌ വികസിച്ച്‌ ബൃഹത്തായ ആഖ്യാനമായി. ജീവിതത്തെ 
ഭാഗികമായല്ല സമഗ്രമായാണ്‌ ഞാന്‍ ദര്‍ശിച്ചത്‌. ചരിത്രം, കാലം, 
രാഷ്ര്രീയം, വര്‍ഗ്ഗം ഇവയെല്ലാം എന്റെ കഥാക്രേന്ദ്രങ്ങളായി. കഥ 
രാഷ്ര്രീയമായ ഇടപെടലുകളായി. 

വിവാഹത്തിനുശേഷം പടിഞ്ഞാറെകോട്ടയില്‍ താമസം 
ആരംഭിച്ചു. ഇടുങ്ങിയ വീട്‌, അസ്വസ്ഥമായ അന്തരീക്ഷം. എഴുത്തിന്റെ 
ആര്‍ജ്ജവം എല്ലാ പ്രതിസന്ധികളെയും മറികടന്നു. അക്ഷരങ്ങള്‍ 
ജീവവായുവാകുമ്പോള്‍ തടസ്സങ്ങളെ ലാഘവത്തോടെ നേരിടാനാകുന്നു. 
ഇത്തരം സമീപനങ്ങള്‍ക്ക്‌ യുവത്വത്തിന്റെ പ്രബലതയ്ക്ക്‌ പ്രാധാന്യമുണ്ട്‌. 
മനസ്സിന്റെയും ശരീരത്തിന്റെയും ശാക്തേയാവസ്ഥയാണ്‌ യുവത്വം. രണ്ടും 
ഒരുപോലെ ശക്തം. വാര്‍ദ്ധകൃത്തില്‍ രോഗബാധ ശാരീരിക അദ്ധ്വാനത്തെ 
നിയന്ത്രിക്കുന്നു. അതോടൊപ്പം മനസ്സിന്റെ ശക്തിയും തളര്‍ന്നുതുടങ്ങുന്നു. 
മനസ്സ്‌ പോകുന്ന സ്ഥലത്ത്‌ ശരീരം എത്തുന്നില്ല എന്നത്‌ എക്കാലത്തെയും 
വാര്‍ദ്ധകൃത്തിന്റെ പരാതിയാണ്‌. 

ഹഈസിംങ്‌ കോളനിയുടെ വീട്‌ വാങ്ങിച്ച്‌ കോട്ടയ്ക്കകത്ത്‌ 
താമസം ആരംഭിച്ചപ്പോഴും എഴുത്തിനുള്ള സമൃദ്ധമായ അന്തരീക്ഷമല്ല 
എനിക്കു ലഭിച്ചത്‌. എഴുത്തുമുറി ഇല്ലാത്ത എഴുത്തുകാരനാണ്‌ ഞാന്‍. 
ദിവസത്തിലെ ചില മണിക്കൂറുകള്‍ മാത്രമാണ്‌ എഴുതാനായി എനിക്കു 
ലഭിക്കുക. അത്‌ രാത്രിയോ പകലോ ആകാം. ശബ്ദാന്തരീക്ഷത്തില്‍ 
എഴുതി ശീലിച്ചതു കൊണ്ട്‌ എഴുതാനുള്ള പ്രത്യേക സാഹചര്യം 
എനിക്കാവശ്യമില്ല. എഴുതാനുള്ള മാനസികാവസ്ഥയാണ്‌ വേണ്ടത്‌. 

എഴുതുക, മാറ്റിയെഴുതുക, പകര്‍ത്തെഴുതുക ഇതെല്ലാം നീണ്ട 
അദ്ധ്വാനങ്ങളാണ്‌. ചിന്തയുടെ വിപുലമായ ശ്ൃംഖലയുമുണ്ട്‌. മാനസിക 
വും ശാരീരികവുമായ കറഠിനാദ്ധ്വാനമാണ്‌ എനിക്ക്‌ എഴുത്ത്‌. ഓരോ കഥ 
എഴുതി തീരുമ്പോഴും ഞാന്‍ മാനസികമായി പുനര്‍ജ്ജനിക്കുന്നു. അത്തരം 
അവസ്ഥയെ നേരിടാന്‍ ശാരീരികമായും മാനസികമായും ഉര്‍ജ്ജം വേണം. 
അനേകം മാറ്റിയെഴുത്തില്‍ കൂടെയാണ്‌ എന്റെ ഒരു കഥ ജനിക്കുന്നത്‌. 
വാക്കുകളുടെ സാമ്രാജ്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ എനിക്കു മാത്രമുള്ള വാക്കുകളെ 
കണ്ടെത്തുക തീര്വയജ്ഞമാണ്‌. അത്‌ ഓരോ എഴുത്തുകാരനും 
അനുഭവിച്ചറിയേണ്ട അവസ്ഥയാണ്‌. 

അക്ഷരവിരുദ്ധമായ സാഹചര്യം എന്റെ ജീവിതത്തില്‍ ഉണ്ടാ 
യിട്ടില്ല. എന്റെ എഴുത്തിനെ ആരും തടസ്സുപ്പെടുത്തിയിട്ടില്ല. പരമാവധി 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. അമ്മയും മറ്റും ഞാന്‍ പ്രത്യേക 
ജന്മവാസന ഉള്ളവനാണെന്നു കണ്ട്‌ അഭിമാനിച്ചു. അദ്ധ്യാപകരും 
അത്യാവശ്യ പ്രോത്സാഹനങ്ങള്‍ നല്കിയിട്ടുണ്ട്‌. ചിറ്റൂരിലെ വായനാ 
സൌഹൃദവും എന്നെ അംഗീകരിച്ചിരുന്നു. 

ഓദ്യോഗിക ജീവിതവും വായനാസാഹൃദങ്ങളും വേര്‍തിരിക്കാ 


ഏപ്രില്‍ - െയ്‌ 2008. കം 


നാവാത്ത അവസ്ഥയാണ്‌ തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ ഞാന്‍ അനുഭവിച്ചത്‌. 
ശങ്കരനും ഹമീദും അടങ്ങുന്ന അന്നത്തെ ഓഈദേ യാഗിക സുഹൃത്തുക്കള്‍ 
തന്നെയാണ്‌ എന്റെ ഇന്നത്തേയും വേണ്ടപ്പെട്ട വായനക്കാര്‍. ഞങ്ങള്‍ 
തമ്മില്‍ അസാധാരണ ബന്ധമാണ്‌ ഇപ്പോഴും ഉള്ളത്‌. എന്റെ വ്യക്തി 
പരമായ എല്ലാ പരാധീനതകള്‍ക്കും അവര്‍ താങ്ങാണ്‌. 

നിശ്ശബ്ദ ആസ്വാദകയാണ്‌ എന്റെ ഭാര്യ. മകളും വായനക്കാരി 
തന്നെ. ഇവര്‍ക്കെല്ലാം അപ്പുറത്ത്‌ ഞാനറിയാതെ എന്റെ വായനക്കാരുണ്ട്‌. 
അവരുടെ പ്രതീക്ഷകളെ സഫലമാക്കുക, തന്റെ വായനാസമൂഹത്തെ 
തൃപ്തിപ്പെടുത്തുക, ഓരോ എഴുത്തുകാരന്റെയും കടമയാണ്‌. എന്റെ 
പുസ്തകങ്ങള്‍ വീണ്ടും അച്ചടിക്കുന്നത്‌ എന്റെ വായനക്കാരുടെ 
പിന്തുണകൊണ്ടു മാത്രമാണ്‌. ചവറു വായന മരിക്കുമ്പോഴും നല്ല വായന 
നിലനില്ക്കുകതന്നെ ചെയ്യും. 

? എന്റെ ആത്മീയാന്വേഷണത്തിന്റെ ഭാഗമാണ്‌ എന്റെ 
പ്രവര്‍ത്തനമണ്ഡലങ്ങളെല്ലാം. ജീവിതത്തിന്റെ പ്രസക്തിയെയാണ്‌ ഞാന്‍ 
അന്വേഷിച്ചത്‌. മനുഷ്യനും പ്രപഞ്ചവും വ ൃയക്തിയും സമൂഹവും വ്യക്തിയും 
(പ്രകൃതിയും തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തെയാണ്‌ ഞാന്‍ അന്വേഷിച്ചുകൊണ്ടിരു 
ന്നത്‌. സര്‍ഗ്ലാത്മകതയുടെ സവിശേഷത, അതിന്റെ അതിജീവനശേഷി, 
അനശ്വരത എന്നെ പ്രലോഭിപ്പിക്കുക തന്നെ ചെയ്തു. കമ്മ്യൂണിസം 
ആള്‍ക്കുട്ടത്തിന്റെ ശാസ്ത്രമാണ്‌. സര്‍ഗ്ഗാത്മകത വൃക്തിയുടെയും. 
ഇവയുടെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ എന്നെ അലട്ടി. വ്യക്തിയെ ഒഴിവാ ക്കാനോ 
സാമാന്യവല്ക്കരിക്കാനോ എനിക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ ഒളരിയില്‍ വെച്ച്‌ ജനകീയ സാംസ്‌കാരിക 
വേദിയുടെ ക്യാമ്പ്‌ നടക്കുന്നത്‌. യു.പി. ജയരാജും ഞാനുമാണ്‌ ചെറുകഥ 
കള്‍ പരിശോധിക്കേണ്ടത്‌. അതിനുമുമ്പ്‌ കവിത. ആന്ധ്രയില്‍ നിന്നുവന്ന 
വരവരറാവുവും മറ്റും തെലുങ്കില്‍ കവിതകള്‍ പാടി. വിപ്ലവലു എന്ന 
വാക്കാണ്‌ എനിക്കും ജയരാജിനും മനസ്സിലാക്കാനായത്‌. എന്നാല്‍ സദസ്സ്‌ 
മുഴുവന്‍ കവിതയെ പൂര്‍ണ്ണമായും ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ ജ്വലിച്ചു. വിപ്ലവകവി 
എഴുതുന്നതും പറയുന്നതും ഭാഷാതീതമായ വിപ്ലവമായി അവര്‍ ഉള്‍ 
ക്കൊണ്ടു. അത്തരമൊരു യാന്ത്രികാനുഭവത്തെ സ്വീകരിക്കാന്‍ എനിക്കും 
യു.പി.ജയരാജിനും കഴിഞ്ഞില്ല. കഥകളെ മറ്റൊരാളെ ഏല്പിച്ച്‌ ഞാനും 
യു.പി.ജയാജും നാട്ടിലേക്കു മടങ്ങി. എഴുത്തിനെ സൃഷ്ടിയായല്ല ഉല്പന്ന 
മായാണ്‌ കമ്മ്യൂണിസം കണ്ടത്‌. വ്ൃക്തിയുടെ സര്‍ഗ്ലാത്മകതയെ അവര്‍ 
അംഗീകരിക്കുന്നുമില്ല. പിന്നീടു നടന്ന നാടകക്യാമ്പില്‍ സംഘാടകര്‍ 
വിഷയം നല്കി എല്ലാവരും ചേര്‍ന്ന്‌ നാടകം എഴുതുന്ന അവസ്ഥയു 
ണ്ടായി. നാടകക്യാമ്പില്‍ ഞാന്‍ പങ്കെടുത്തിട്ടില്ല. ഒളരി ക്യാമ്പിനു ശേഷം 
സാംസ്‌കാരികവേദിയുമായുള്ള എന്റെ ബന്ധം അവസാനിച്ചു. 

കമ്മ്യൂണിസത്തിന്റെ യാന്ത്രികവാദത്തെ താങ്കള്‍ എങ്ങനെയാണ്‌ 
നേരിട്ടത്‌ ? സാംസ്കാരികവേദിയുമായുള്ള ബന്ധത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറയുമല്ലോ ? 


പൊതുവേദിയില്‍ എക്കാലത്തും (പതൃക്ഷപ്പെടാത്ത എഴുത്തു 
ക വാമ്റ്റിവ്‌ 


കാരനാണ്‌ ഞാന്‍. അതിനു പല കാരണങ്ങളുണ്ട്‌. എന്റെ രോഗാവസ്ഥയും 
അന്തര്‍മുഖത്വവും ആള്‍ക്കൂട്ടത്തെ അഭിമുഖീകരിക്കുന്നതില്‍ നിന്ന്‌ എന്നെ 
പിന്തിരിപ്പിച്ചു. എനിക്കു പറയാനുള്ളതെല്ലാം രചനകളില്‍ കുടെ ഞാന്‍ 
വെളിപ്പെടുത്തി. പിന്നെന്തിനാണ്‌ അനാവശ്യമായ വാഗ്വിലാസങ്ങള്‍ ? അവ 
തെറ്റായി അച്ചടിച്ചുവരുമ്പോള്‍ ക്ഷമാപണങ്ങള്‍ക്കും തിരുത്തലുകള്‍ക്കും 
തയ്യാറാവണം. എനിക്കതിനു കഴിയില്ല. 

രാഷ്ദ്രീയത്തെ പ്രമേയമാക്കിയതുകൊണ്ട്‌ ഇടതുപക്ഷവും തീവ്ര 
പക്ഷവും എന്നെ സഹയാത്രികനാക്കി. അക്കാലത്തെ താത്വികമായ ശരിക 
ളില്‍ നിലയുറപ്പിച്ച ഞാന്‍ വേദികളില്‍ എവിടെയും പ്രത്ൃക്ഷപ്പെട്ടിട്ടില്ല. 
എങ്കിലും നോട്ടീസുകളില്‍ സംഘബലം നിശ്ചയിക്കുന്നവരുടെ കൂട്ടത്തില്‍ 
എന്റെ പേരും അച്ചടിച്ചുവന്നു. സമൂഹത്തിനുവേണ്ടി ജീവന്‍ ത്ൃജിക്കാന്‍ 
പോലും തയ്യാറായ തീവ്രപക്ഷക്കാരായ യുവാക്കള്‍ ഇന്നും എന്റെ ഓര്‍മ്മ 
കളില്‍ ഉജ്വലമായി നിലനില്ക്കുന്നു. നിസ്വാര്‍ത്ഥരായ അവരില്‍ പലരും 
പോലീസുകാരുടെ മര്‍ദ്ദനമേറ്റ്‌ അകാലത്തില്‍ രോഗം ബാധിച്ചു മരിച്ചു. 
പലരും ഇന്നും ജീവശ്ശുവങ്ങളായി ജീവിക്കുന്നു. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ഭരണകൂട 
ത്തിന്റെ പോലീസാണ്‌ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാരെ വേട്ടയാടി നശിപ്പിച്ചത്‌. ഇന്നും 
അന്നും വര്‍ഗ്ഗശ്ര്രു സുരക്ഷിതമായി ജീവിക്കുന്നു. 

ജനകീയ സാംസ്കാരികവേദിയുടെ, നക്സലിസത്തിന്റെ പരാ 
ജയം കേരളീയ രാഷ്ദ്രീയ ദര്‍ശനത്തിന്‌ സാമൂഹ്യപാഠമായി തീരേണ്ട 
താണ്‌. ഒരുപാട്‌ ഗുണഫലങ്ങള്‍ ജനകീയ സാംസ്കാരികവേദി സമൂഹ 
ത്തിന്‌ നല്കിയിട്ടുണ്ട്‌. അത്‌ സാംസ്കാരിക പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‍റെ ലക്ഷ്യത്തെ 
മലയാളികള്‍ക്ക്‌ ബോദ്ധ പ്പെടുത്തി. മുഖ്യധാരയെ നവീകരിക്കാന്‍ പ്രേരണ 
നല്കി. മുഖ്യധാര മാധ്യമ ങ്ങളുടെ സമീപനത്തെ പോലും നക്സലൈറ്റു 
കള്‍ സ്വാധീനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. കൂട്ടത്തില്‍ സമുഹത്തിന്റെ ശത്രുവിനെയും 
മിത്രത്തെയും ജനകീയസാംസ്‌കാരികവേദി വെളിപ്പെടുത്തി. 

അന്നത്തെ കമ്മ്യൂണിസം നന്മയുടെ പക്ഷത്താണ്‌ നിലയുറപ്പിച്ച 
തും പ്രവര്‍ത്തിച്ചതും. പാര്‍ലിമെന്ററി കമ്മ്യൂണിസം തിന്മയോടു കൂട്ടുചേര്‍ന്ന്‌ 
സാമുഹ്യ വിരുദ്ധമായി. ധനാന്ധത ഇന്നത്തെ കമ്മ്യൂണിസ ത്തിന്റെ അപ 
ചയമാണ്‌. ധനം സ്വരൂപിക്കാനല്ല ശരിയായി വിതരണ വിനിമയം നടത്താ 
നാണ്‌ കമ്മ്യൂണിസത്തിന്റെ സാമ്പത്തികവാദം പ്രാധാന്യം നല്കുന്നത്‌. 

കമ്മ്യൂണിസത്തിന്റെ ദാര്‍ശനിക ശുദ്ധിയെയാണ്‌ ഞാന്‍ ഇഷ്ട 
പ്പെട്ടത്‌. അത്തരമൊരു അവസ്ഥ സൃഷ്ടിക്കാനായിരുന്നു എന്റെ എഴുത്തും 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും. നക്സലിസത്തിന്റെ ശൈഥില്യം എന്റെ ധാരണകളെ 
യഥാര്‍ത്ഥബോധത്തില്‍ എത്തിച്ചു. റഷ്യയുടെ പതനത്തെ സ്വാഭാവികത 
യോടെയാണ്‌ ഞാന്‍ കണ്ടത്‌. അത്‌ കാലത്തിന്റെ മാനുഷികതയുടെ 
ആവശ്യമായിരുന്നു. യു.പി. ജയരാജും മറ്റും റഷ്യയുടെ പതനത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
ഖേദിച്ച്‌ കഥയെഴുതിയപ്പോള്‍ ഞാന്‍ അമ്പരന്നു. തീധ്രകമ്മ്യൂണിസ്റ്റായ, 
സോഷ്യല്‍ ഫാസിസത്തെ, തിരിച്ചറിഞ്ഞ അവര്‍ ഖേദിക്കരുതായിരുന്നു. 

(അവസാനിക്കുന്നിള്ല 


ഏപ്രില്‍ -- മെയ്‌ 2008. ക്ട? 
ശിം 


10% വധ റോദ്ധാല്ഥനവാലക 


ആധുനിക കാലഘട്ടത്തിലെ 
അവിദാജ്യ ഘടക്മാണല്ലോ 
ജീവന്റെയും ജീവിതത്തിന്റെയും | വിപണിയും ഉപഭോഗവും. 


സുരക്ഷിതത്വത്തിന്‌ ഉപദോഗവസ്തുക്കളുടെ 
സാമ്പത്തികം സംരക്ഷണം അതിപ്രധാനമാണ്‌. 
മുഖ്യഘടകമാണല്ലോ.... വാഹനങ്ങള്‍, 


കച്ചവടസ്ഥാപനങ്ങള്‍, വീട; 


സുഖകരമായ ഭാവിക്കും 
വീട്ടുപകരണങ്ങള്‍ എന്നിവയെ 


കുടുംബത്തിന്റെ 


സുരക്ഷിതത്വത്തിനും വേണ്ടി സംരക്ഷിക്കുന്നതിനും 

൦ യില്‍ അംഗമാകുക. വ്യക്തിഗത അപകടങ്ങളെ 
അതിജീവിക്കാനും 
മെഡിക്കെയിരിനും 30 
സഹായിക്കുന്നു. 


എല്‍.ഐ.സി. ജനറല്‍ ഇന്‍ഷുറന്‍സ്‌ 
സംബന്ധിച്ച എല്ലാ ആവശ്യങ്ങള്‍ക്കും ബന്ധക്ടുക 


പം ൧൧൧൧60൮1൧൧ 
 ഫ്ഘൃദ്ധഭ ഗന്ധി 00൧. ദദൃഷ്്ന്‌ നട്ട, 
പ 10151460൧൧ - 678 206 
൧൨: 04923-263258, 9349312220, 9495171630, 
04923-266460 ൫) 


ടഫി 


ദര്‍ശനം/രാഷ്ദ്രീയം 


ദശിഖവാദവും ഫാസ്ിസ്വവും 
എം. വി. ഹരിദാസന്‍ 


ക്ഴരുപതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ ഏറ്റവും ഭീകരവും നിന്ദ്യവുമായ 
രാഷ്ട്രീയ പ്രതിഭാസമാണ്‌ ഫാസിസം. ഫാസിസത്തിന്‌ ദേശീയവാദവു 
മായി വളരെ അടുത്ത ബന്ധമുണ്ട്‌. രണ്ട്‌ പ്രത്യയശാസ്ത്രങ്ങളും 
രാഷ്ട്രത്തെ നന്മതിന്മകള്‍ക്കപ്പുറത്ത്‌ പ്രതിഷ്ഠിച്ച്‌ ആരാധിക്കുന്നു. ദേശീയ 
വാദത്തിന്റെ അപകടത്തെക്കുറിച്ച്‌ പലരും ബോധവാന്മാരല്ല. ദേശീയ 
വാദത്തിന്റെ വിശ്വരൂപമാണ്‌ ഫാസിസം. കലര്‍പ്പറ്റ ദേശീയവാദം 
അനിവാര്യമായും ഫാസിസത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കും. ദേശീയവാദത്തിന്റെ 
മാനവവിരുദ്ധവും അപകടകരവുമായ മുഖത്തെ ആദ്യമായി തിരിച്ചറിഞ്ഞ 
ഇന്ത്യന്‍ ചിന്തകന്‍ രവീന്ദനാഥ ടാഗോറാണ്‌. സംഘടിതമായ സ്വാര്‍ത്ഥത 
എന്നാണ്‌ ദേശീയവാദത്തെ അദ്ദേഹം വിശേഷിപ്പിച്ചത്‌. രാഷ്ട്രം (18000) 
എന്ന ആശയം മനുഷ്യന്‍ കണ്ടുപിടിച്ചിട്ടുള്ളതില്‍ വെച്ച്‌ ഏറ്റവും 
ശക്തിമത്തായ മയക്കുമരുന്നാണെന്നും, രാഷ്ട്രലഹരിക്കടിമപ്പെട്ട ജനങ്ങള്‍ 
അതിന്റെ വിനാശകരമായ സ്വാര്‍ത്ഥപദ്ധതികളെ, അവയുടെ 
അധാര്‍മ്മികതയെക്കറിച്ച്‌ ഒട്ടും ബോധവാന്മാരാകാതെ നടപ്പിലാക്കുമെന്നും 
അദ്ദേഹം നിരീക്ഷിക്കുന്നു. പില്‍ക്കാലത്ത്‌ ഫാസിസത്തിന്റെ സവിശേഷത 
കളായി ഗണിക്കപ്പെട്ട പലതും ദേശീയവാദത്തിന്റേതു തന്നെയായിരുന്നു 
വെന്നു ദേശീയവാദത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ടാഗോറിന്റെ വിവരണം (1917) 
വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

അദ്ദേഹം എഴുതുന്നു: “സംഘട്ടനവും കീഴടക്കാനുള്ള ത്വരയു 
മാണ്‌ പാശ്ചാത്യദേശീയവാദത്തിന്റെ കാതല്‍. അല്ലാതെ സാമൂഹിക സഹ 
കരണമല്ല.... തങ്ങളുടെ മനസ്സുകളെ ചെത്തിശരിപ്പെടുത്താനും സ്വാതന്ത്ര്യ 
ത്തെ വെട്ടിക്കുറയ്ക്കുവാനും ജനങ്ങള്‍ മുഴുവന്‍ സ്വമേധയാ ഭരണകൂട 
ത്തിനു കീഴടങ്ങുന്നത്‌ ജപ്പാനില്‍ ഞാന്‍ കണ്ടിട്ടുണ്ട്‌. ഭരണകൂടം വിദ്യാ 
ഭ്യാസ സ്ഥാപനങ്ങളിലൂടെ ജനങ്ങളുടെ ചിന്തയെ നിയ്യ്ത്രിക്കുകയും 
വികാരങ്ങളെ നിര്‍മ്മിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ആളുകളില്‍ കുട്ടിക്കാലം മുത 
ല്‍ക്കു തന്നെ വെറുപ്പും അഭിലാഷങ്ങളും വളര്‍ത്തുന്നു. അതിന്‌ എല്ലാ 
മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളും ഉപയോഗപ്പെടുത്തുന്നു. ചരിത്രത്തില്‍ അസത്യങ്ങളെയും 
അര്‍ദ്ധ സത്യങ്ങളെയും നിര്‍മ്മിക്കുക, മറ്റു വംശങ്ങളെ നിരന്തരം തെറ്റായി 
ചിത്രീകരിക്കുകയും അവരോട്‌ വെറുപ്പ്‌ വളര്‍ത്തുകയും ചെയ്യുക, മനുഷ്യ 
രാശിയുടെ ഭാവിക്കുവേണ്ടി വേഗം മറക്കേണ്ട സംഭവങ്ങളുടെ-മിക്കപ്പോ 
ഴും വ്യാജസംഭവങ്ങളുടെ-സ്മാരകങ്ങള്‍ സ്ഥാപിച്ച്‌ അന്യരാജ്യങ്ങളെ നിര 
ന്തരം ശല്യപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടിരിക്കുക എന്നിവ അവയില്‍ ചിലതാണ്‌ ” 


(്വദ്ധിഗന്ലിടസ). 
ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ 2008. ഷൂ 
വം 


ടാഗോര്‍ പാശ്ചാത്യ ദേശീയവാദത്തെ മാത്രമല്ല വിമര്‍ശിച്ചത്‌. 
രാഷ്ര്രം എന്ന സാമാന്യ ആശയത്തെത്തന്നെ അദ്ദേഹം നിരാകരിച്ചു. 
അമേരിക്കയില്‍ വെച്ച്‌ നടത്തിയ ഒരു പ്രസംഗത്തില്‍ (1925) രാഷ്ട്രം എന്ന 
ആശയത്തോടുള്ള തന്റെ അതൃപ്തി അദ്ദേഹം തുറന്നു പ്രകടിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
ദേശീയ വാദം മനുഷ്യരാശിക്ക്‌ വലിയൊരു ഭീഷണിയാണെന്നും; മാനവിക 
മൂല്യ ങ്ങളെക്കാളെല്ലാം മഹത്തരമാണ്‌ രാഷ്ര്രം എന്ന 'ആ൯യത്തെ 
എതിര്‍ത്തു തോല്‍പ്പിക്കേണ്ടത്‌ മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ ശോഭനമായ ഭാവിക്ക്‌ 
അനിവാര്യ മാണെന്നും അദ്ദേഹം ഉറച്ചു വിശ്വസിച്ചു. ഇതേ അഭിപ്രായം 
തന്നെയാണ്‌ ജോര്‍ജ്‌ ഓര്‍വെല്ലിനും എം.എന്‍.റോയിക്കും ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. 

എന്താണ്‌ ല്‌ രാഷ്ട്രസങ്കല്‍പ്പം ? ദേശീയവാദ 
ചിന്തകന്മാരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ രാഷ്ട്രം എന്നത്‌ ആത്മാവും പ്ര ബുദ്ധിയൂപ്പ്‌* 
യുക്തിബോധവുമെല്ലാം ഉള്ള ഒരു ഭൂമിശാസ്ത്ര ഏകകമാണ്‌. രാഷ്ഭ്ര 
മനുഷ്യന്റെ സൃഷ്ടിയല്ല. അതൊരു ആദ്ധ്യാത്മിക സത്തയാണ്‌. അത്‌ 
ദൈവത്തിന്റെ സൃഷ്ടിയും ഉപകരണവുമാണ്‌. ഓരോ രാഷ്ട്രവും പ്രത്യേക 
ദാത്ൃയവുമായാണ്‌ പിറവിയെടുക്കുന്നത്‌. 

ഇറ്റാലിയന്‍ ദേശീയവാദചിന്തകനായ എന്റിക്കോ കൊറാഡിനി 
എഴുതുന്നു: “മാനവഐകൃത്തിന്റെ ഉല്‍കൃഷ്ടരൂപമാണ്‌ രാഷ്ദ്രം. 
രാഷ്ട്രമെന്നത്‌ പൌരന്മാരുടെ വെറും ആകെത്തുകയല്ലു, അത്‌ ഒരു 
ജൈവഘടനയാണ്‌-ഭൂത-ഭാവി-വര്‍ത്തമാന തലമുറകളെയെല്ലാം ആശ്ശേഷി 
ക്കുന്ന ഒരു നിഗുഡ്മാത്മക ശരീരം. വ്യക്തി അതിന്റെ ക്ഷണികമായ ഒരു 
ഘടകം മയം. വ്യക്തിയുടെ പരമമായ കര്‍ത്തവ്യം അതിനോട്‌ കടപ്പെട്ടിരി 
ക്കുകയാണ്‌ ” (2/ടഠാട്ട! 00100). 

സമുഹത്തിന്റെ രാഷ്‌ ര്രീയ സംഘടനയായ ഭരണകൂടം 
രാഷ്ട്രത്തെ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നു. അങ്ങനെ രാഷ്ട്രം ഭരണകൂടവുമായി 
താദാത്മ്യം പ്രാപിക്കുന്നു. ദേശീയവാദം ജൈവരാഷ്ട്ര സങ്കല്‍പ്പത്തെയാണ്‌ 
കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌. ഫാസിസത്തിന്റെ രാഷ്ട്ര സങ്കല്‍പ്പവും ദേശീയ 
വാദത്തിന്റേതില്‍ നിന്ന്‌ അടിസ്ഥാനപരമായി വൃത്യസ്തമല്ല. ജൈവരാഷ്ട്രം 
എന്ന സങ്കല്‍പം മാനവിക മൂല്യങ്ങളെയും ജനാധിപത്യത്തെയും നിഷേധി 
ക്കുന്നു. അത്‌ അഹങ്കാരത്തെയും മറ്റു സംസ്‌കാരങ്ങളോടുള്ള ശത്രുത 
യെയും സൃഷ്ടിക്കുന്നു. ഈ ജൈവരാഷ്ട്ര സങ്കല്‍പ്പമാണ്‌ ഫാസിസ്റ്റ്‌ 
പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തിന്റെ മൂലക്കല്ല്‌. ഫാസിസത്തിന്റെ മറ്റ്‌ ആശയങ്ങളെല്ലാം 
തന്നെ അതിനെ കേന്ദ്രീകരിച്ചാണ്‌ രൂപം കൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. മുസ്സോളിനി 
പ്രഖ്യാപിച്ചു: “എല്ലാം രാഷ്ട്രത്തിനു വേണ്ടിയാണ്‌. യാതൊന്നും അതിനു 
പുറത്തല്ല, ഒന്നും അതിന്‌ എതിരുമായിക്കൂടാ.” 

ഇറ്റാലിയന്‍ സാമൂഹിക ശാസ്ത്രജ്ഞനായ വില്‍ഫ്രെഡോ 
പരെറ്റോ (1848-1923) കൊറാഡിനിയുടെ രാഷ്ട്ര സങ്കല്‍പ്പത്തെ വികസിപ്പി 
ക്കുകയും, സാമൂഹിക പരിക്രമണത്തെയും ശ്രേഷ്ഠവിഭാഗത്തെയും 
കുറിച്ചുള്ള സിദ്ധാന്തങ്ങളിലൂടെ രാഷ്ട്രാഹതന്തക്കും സേച്ഛാധിപതൃത്തിനും 


മുഹിക ശാസ്ത്രപരമായ നീതിമത്കരണം നല്‍കുകയും ചെയ്തു. ഈ 
ളി വ്ാ്൭റ്റിവ്‌ 


താത്ത്വികാടിത്തറയിലാണ്‌ മുസ്സോളിനി ഇറ്റാലിയന്‍ കോര്‍പ്പറേറ്റ്‌ രാഷ്ട്രം 
പടുത്തുയര്‍ത്തിയത്‌. രാഷ്ര്രത്തിന്റെ അഭിലാഷമാണ്‌ ജനങ്ങളുടെ 
അഭിലാഷം. രാഷ്ദര്രത്തിന്റെ അഭിലാഷം മനസ്സിലാക്കാന്‍ ഭരണ 
നേതൃത്വത്തിന്‌, അതായത്‌ ഫാസിസ്റ്റു നേതൃത്വത്തിനു മാത്രമേ കഴിയൂ. 
സാധാരണ പൌരന്മാര്‍ക്ക്‌ അതിനു കഴിയില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ 
നാവടക്കിയിരിക്കണം-ഇതാണ്‌ മുസ്സോളിനിയുടെ കോര്‍പ്പറേറ്റ്‌ രാഷ്ട്ര 
സങ്കല്‍പത്തിന്റെ സത്ത. യ 

കൊറാഡിനിയുടെ രാഷ്ര്രസങ്കല്‍ പത്തെ സ്വീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
ഫാസിസ്റ്റു രാഷ്ര്രീയ സിദ്ധാന്തത്തിന്‌ സാംസ്കാരികമായ ഒരു തലം 
നല്‍കിയത്‌ ഫാസിസ്റ്റ്‌ ദാര്‍ശനികനും മുസ്സോളിനിയുടെ വിദ്യാഭ്യാസ 
മ്ര്ത്രിയുമായിരുന്ന ഗിയോവന്നി ജന്‍ടൈല്‍ (1875-1944) ആണ്‌. രാഷ്ട്ര 
ത്തിന്റെ സാംസ്കാരിക പൈതൃകപ്പെരുമയെ പുനരുദ്ധരിക്കുകയെന്നത്‌ 
ഫാസിസത്തിന്റെയും ദേശീയവാദത്തിന്റെയും സവിശേഷതയാണെന്ന 
കാരൃം എം.എന്‍.റോയിയെയും മീരാനന്ദയെയും പോലുള്ള ചിന്തകര്‍ 
നിരീക്ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അതിന്റെ ഭാഗമായി ജന്‍ടൈല്‍ ദേശീയ ചൈതന്യ 
ത്തിന്റെ പ്രതീകങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ വീരപുരുഷന്മാരുടെ ജീവിതകഥകള്‍ 
പാഠപുസ്തകങ്ങളില്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തി. ജനങ്ങള്‍ ഒരു ജനായത്ത ഭരണ 
ക്രമത്തിലെന്നപോലെ അവരവരുടെ വ്യക്തിത്വത്തിലൂടെ ആത്മസാക്ഷാ 
ല്‍ക്കാരത്തിന്‌ ശ്രമിക്കുന്നത്‌ ശരിയല്ലെന്നും, ദേശീയ സംസ്കാരത്തിലൂടെ 
മാത്രമേ ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരം സാധിക്കു എന്നതിനാല്‍ വ്യക്തികള്‍ 
രാഷ്ര്രത്തിലൂടെ ആത്മസാക്ഷാല്‍ക്കാരം തേടണമെന്നും അദ്ദേഹം 
അഭിപ്രായപ്പെട്ടു. രാഷ്ര്രമെന്ന ബലിക്കല്ലില്‍ വ്യക്തികള്‍ സ്വയം 
സമര്‍പ്പിക്കണം എന്നാണ്‌ ഇതിനര്‍ത്ഥം. ജന്‍ടൈല്‍ രാഷ്ട്രത്തിന്‌ ദൈവിക 
പരിവേഷം നല്‍കുന്നത്‌ നോക്കുക : “ഫാസിസ്റ്റ്‌ രാഷ്ട്രം മതം അടക്കമുള്ള 
എല്ലാ ആദ്ധ്യാത്മിക മുല്യങ്ങളെയും ആശ്ശേഷിക്കുകയും ഉള്‍ക്കൊള്ളു 
കയും ചെയ്യുന്നു... മറ്റൊരു പരമാധികാരശക്തിക്ക്‌ ഇടം നല്‍കുന്ന രാഷ്ട്രം 
ആത്മഹത്യ ചെയ്യുകയാണ്‌. ആദ്ധ്യാത്മികമായതെല്ലാം സ്വതന്ത്രമാണ്‌. 
എന്നാല്‍ ഈ സ്വാതന്ത്ര്യം സ്വയം ആദ്ധ്യാത്മിക ശക്തിയായ രാഷ്ട്ര 
ത്തിന്റെ അധികാരപരിധികള്‍ക്ക്‌ അകത്താണെന്നു മാത്രം" (ദടഠ്ടന ദ 
ധി). 

“രാഷ്ര്രം ഭൂമിയിലെ ദൈവത്തിന്റെ ചലനമാണ്‌. അത്‌ ഭൂമിയിലെ 
കേവലശക്തിയാണ്‌. അതിനു സ്വന്തമായ ഉദ്ദേശ്യലക്ഷ്യങ്ങളുണ്ട്‌” എന്ന 
ഹെഗലിന്റെ സിദ്ധാന്തത്തിന്‍റെ സ്വാധീനം ജന്‍ടൈലിന്റെ വീക്ഷണത്തില്‍ 
പ്രകടമാണ്‌. ഹെഗലിന്‌ ഒന്നര സഹസ്രാബ്ദം മുമ്പ്‌ ഏതാണ്ട്‌ ഇതേ 
ആശയം ഗീതാകാരന്‍ ആവിഷ്കരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഭുമിയിലെ വിഭൂതിമത്തും 
ശക്തിമത്തുമായ എല്ലാം തന്റെ തേജസ്സിന്റെ അംശം തന്നെയാണെന്ന്‌ 
ഭഗവാന്‍ ശ്രീകൃഷ്ണന്‍ അര്‍ജ്ജുനനോട്‌ പറയുന്നു (%-41). രാജാപ്രത്യക്ഷ 
ദൈവതം എന്നാണല്ലോ ആര്‍ഷഭാരതത്തിന്റെ വിശ്വാസപ്രമാണം. 


ഏപ്രില്‍ _ മെയ്‌ 2008. ക 


ഹെഗലാകട്ടെ, നെപ്പോളിയനെ വെള്ളക്കുതിരപ്പുറത്ത്‌ കയറിവന്ന 
കേവലാത്മാവ്‌ എന്നു വിശേഷിപ്പിച്ചിട്ടുമുണ്ട്‌. അധികാരത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
ഗീതാതത്ത്വവും ഫാസിസ്റ്റ്‌ നവഹെഗേലിയന്‍ ആദ്ധ്യാത്മിക രാഷ്്്ര 
സങ്കല്‍പ്പവും തമ്മിലുള്ള താത്ത്വിക ബന്ധം വളരെ വ്യക്തമാണെന്ന്‌ 
എം. എന്‍. റോയ്‌ ചുണ്ടിക്കാണിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. (ദടല്ടന-!(൭ ഥലിഠടഠസം 
ഥയ്്ടടടഠ ഒ ൧൫൫00). 

ദേശീയ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ പ്രഭവകേന്ദ്രം ജര്‍മ്മനിയാണ്‌. പതിനാറാം 
നൂറ്റാണ്ടിലെ മാര്‍ട്ടിന്‍ ലൂഥറുടെ മതനവീകരണ (൫ല്ഠന്നദ്ധ്൦൩) 
പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ സന്തതിയായിരുന്നു അത്‌. ജര്‍മ്മന്‍ ദാര്‍ശനികനായ 
യോഹാന്‍ ഫിഷ്ടെ (1762-1814) ഇമ്മാനുവല്‍ കാന്റിന്റെ ആത്മനിഷ്ഠ 
ആശയവാദത്തില്‍ നിന്നു പ്രചോദനം നേടിക്കൊണ്ട്‌ തീധ്രമായ 
കാല്‍പനികതാവാദത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ രാഷ്ട്ര സങ്കല്‍പ്പത്തെ 
വികസിപ്പിച്ചു. നാസികള്‍ ഫിഷ്ടെയെ തങ്ങളുടെ ദാര്‍ശനികന്മാരില്‍ 
ഒരാളായി കണക്കാക്കിയിരുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ “ജര്‍മ്മന്‍ രാഷ്ര്ര 
ത്തോടുള്ള പ്രസംഗങ്ങള്‍” എന്ന ഗ്രന്ഥം നാസി ജര്‍മ്മനിയിലെ എല്ലാ 
വീടുകളിലും ദേശസ്‌നേഹത്തിന്റെ പാഠപുസ്തകമായിരുന്നു. 

ചരിത്രപരമായ ലോകദാത്യം നടപ്പാക്കാന്‍ ദൈവത്താല്‍ നിയുക്ത 
രായ ജനതയാണ്‌ ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍ എന്ന്‌ ഫിഷ്ടെ പ്രഖ്യാപിച്ചു. ജര്‍മ്മന്‍ 
കാരാണ്‌ ആദിമജനത. അവരില്‍ നിന്നാണത്രേ മറ്റെല്ലാ വംശങ്ങളും 
ഉത്ഭവിച്ചത്‌. ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍ക്കു മാത്രമേ ഉല്‍കൃഷ്ട സംസ്കാരവും ബൌദ്ധിക 
വികാസവും ഉള്ളു. മനുഷ്യരാശിയുടെ മാതാവും പുനര്‍നിര്‍മ്മാതാവും 
ആകാന്‍ ജര്‍മ്മന്‍ രാഷ്ട്രം നിയോഗിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. പുതിയ രാഷ്ട്ര 
ങ്ങളില്‍ മാനവപൂര്‍ണ്ണതയുടെ ബീജവും അതിന്റെ വികാസവും ജര്‍മ്മന്‍ 
രാഷ്ര്രത്തില്‍ മാത്രമാണ്‌ അര്‍പ്പിതമായിരിക്കുന്നത്‌. സ്വഭാവഗുണം 
ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍ക്ക്‌ മാത്രം അവകാശപ്പെട്ടതാണ്‌. മറ്റു ജനതകള്‍, വിശേഷിച്ച്‌ 
ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ സ്വഭാവഗുണം ഇല്ലാത്തവരാണ്‌. യഥാര്‍ത്ഥ മതവിശ്വാസത്തില്‍ 
നിന്നുറവെടുക്കുന്ന ആന്തരിക പരിശുദ്ധിയും ഭക്തിവിശ്വാസങ്ങളും 
ഉള്ളവരാണ്‌ ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍. അതേസമയം ഇന്ദ്രിയാസക്തരും ഭാതികവാദി 
കളുമാണ്‌ ഫ്രഞ്ചുകാര്‍. കാപട്യവും വഞ്ചനയുമാണ്‌ അവരുടെ സ്വഭാവം. 
ജ്‌ ഞാനോദയം (£ബ0൩ണട൩൬ു ബുദ്ധികെട്ട സ്വതന്ത്രചിന്തയും 
ദൈവനിന്ദയുമാണ്‌ - ഇങ്ങനെ പോകുന്നു ഫിഷ്ടെയുടെ കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍. 
അദ്ദേഹത്തെ പിന്തുടര്‍ന്നുകൊണ്ട്‌ ഷെല്ലിങ്ങും ലുഡവിഗ്‌ ജാനും റിച്ചാഡ്‌ 
വാഗ്നറും ഇതേ ആശയങ്ങള്‍ തന്നെ കുറെക്കൂടി തീര്വതയോടെ 
അവതരിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. മറ്റൊരു ജര്‍മ്മന്‍ചിന്തകനായ ഓസ്വാള്‍ഡ്‌ 
സ്പെംഗ്ളര്‍ (1880-1936) ഓരോ സംസ്കാരത്തിനും അതിന്റേതായ സ്വത 
സിദ്ധമായ പ്രകൃതമുണ്ടെന്നും, അതായിരിക്കണം എല്ലാറ്റിന്റേയും 
ഉരകല്ലെന്നും അഭിപ്രായപ്പെട്ടു. ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദികള്‍ക്കുമേലുള്ള 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ സ്വാധീനം പ്രത്യേകം എടുത്തുപറയണം. 


ടം പി വാമ്റ്റിവ്‌ 


ഇറ്റാലിയന്‍-ജര്‍മ്മന്‍ മാതൃകകളില്‍ നിന്ന്‌ ഒട്ടും വൃത്യസ്തമല്ല 
ഹൈന്ദവ ദേശീയവാദികളുടെ രാഷ്ര്ര സങ്കല്‍പ്പവും. ഫിഷ്ടെയുടെ 
അഭിപ്രായങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ ജര്‍മ്മന്‍ എന്ന പദം എടുത്തുമാറ്റി പകരം അവിടെ 
ഭാരതം എന്നോ ഹിന്ദു എന്നോ എഴുതിച്ചേര്‍ത്താല്‍ ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദി 
കളുടെയും ഹിന്ദുത്വവാദികളുടെയും അഭിപ്രായങ്ങളായി അവ മാറും. 

സ്വാമി വിവേകാനന്ദനാണ്‌ ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയ വാദത്തിന്റെ 
പ്രവാചകന്‍. നാസികള്‍ ഫിഷ്ടെയെ കരുതിയതുപോലെ ഹിന്ദുത്വവാദികള്‍ 
തങ്ങളുടെ ദാര്‍ശനികരില്‍ ഒരാളായി വിവേകാനന്ദനെയും കരുതുന്നു. 
ആയുധം കൊണ്ടല്ല, ആദ്ധ്യാത്മികതകൊണ്ടും ദര്‍ശനംകൊണ്ടും ലോക 
ത്തെ ആക്രമിച്ചു കീഴടക്കേണ്ടത്‌ ഹിന്ദു വംശത്തിന്റെ കര്‍ത്തവ്യമാണെന്ന്‌ 
അദ്ദേഹം പ്രഖ്യാപിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. (110൭ ഠോന്ധാദദ ഡാറിഭ ൦ ട്യദസ്‌ ഗ്ഗദദ്രടഡ്ട, 
1/0, ൧. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഈ പ്രഖ്യാപനത്തില്‍ ഹൈന്ദവദേശീയ 
സംസ്കാരത്തിന്റെ ഉല്‍കൃഷ്ടതയെക്കുറിച്ചുള്ള അന്ധമായ വിശ്വാസം 
കാണാം. ഹിന്ദുമതത്തെ പുനരുദ്ധരിച്ച്‌ ഹിന്ദുരാഷ്ട്രം, സ്ഥാപിക്കുന്നതിനു 
വേണ്ടി നബഗോപാല്‍ മിത്ര ആരംഭിച്ച “ഹിന്ദുമേള' എന്ന സംഘടനയുമായി 
വിവേകാനന്ദന്‍ വളരെ ചെറുപ്പത്തില്‍ത്തന്നെ അടുത്ത സമ്പര്‍ക്കം 
പുലര്‍ത്തിയിരുന്നു. 

വിവേകാനന്ദന്‍ തന്റെ രാഷ്ര്രസങ്കല്‍പ്പത്തെ വിശദീകരിക്കുന്നത്‌ 
നോക്കുക: “ഓരോ രാഷ്ട്രത്തിനും അതിന്റേതായ ഒരു ദേശീയദാത്യം 
നിര്‍വ്വഹിക്കുവാനുണ്ട്‌. ആ ദാത്യനിര്‍വ്വഹണത്തിന്‌ ആവശ്യമായ വിധ 
ത്തില്‍ പ്രകൃതിനിയമങ്ങളാലോ മഹാപുരുഷന്മാരുടെ ഉല്‍കൃഷ്ട 
വ്യക്തിത്വം കാരണമായോ ഓരോ രാഷ്ട്രത്തിന്റേയും സാമൂഹികരീതികളും 
ആചാരങ്ങളും രൂപപ്പെടുന്നത്‌ ആ ലക്ഷ്യത്തിന്റെ സഫലീകരണത്തിനു 
വേണ്ടിയാണ്‌. എല്ലാ രാഷ്ട്രങ്ങളുടെയും ജീവിതത്തില്‍ അതതിന്റെ 
ജന്‍മോദ്ദേശ്യം, തദനുസരണമായി രൂപംകൊണ്ട ആചാരസവിശേഷതകള്‍ 
എന്നിവയ്ക്ക്‌ പുറമെ കാണപ്പെടുന്നതെല്ലാം അധികപ്പറ്റാണ്‌. ഈ അധിക 
പറ്റായികാണുന്ന ആചാരമര്യാദകള്‍ക്ക്‌ എന്തുസംഭവിച്ചാലും ശരി, 
രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ജന്മോദ്ദേശ്യം ഹനിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ മാത്രമാണ്‌ രാഷ്ട്ര 
ത്തിന്‌ നാശം സംഭവിക്കുക” (701. ॥!). 

വിവേകാനന്ദന്റെ രാഷ്ര്രസങ്കല്‍പ്പത്തെക്കുറിച്ച്‌ പി. പരമേശ്വരന്‍ 
എഴുതുന്നു: “രാഷ്ര്രങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിക്കപ്പെടുകയല്ല, ജന്മമെടുക്കുകയാണെ 
ന്നാണ്‌ സ്വാമിജിയുടെ അഭിപ്രായം. ഓരോ രാഷ്ട്രവും ജനിക്കുന്നത്‌ ഒരു 
പ്രത്യേകദാത്യം നിര്‍വ്വഹിക്കുന്നതിനു വേണ്ടിയത്രേ. ദൈവനിയോഗ 
ത്തിന്റെ ഭാഗമാണ്‌ അത്തരം പിറവി. ഓരോ രാജ്യവും ജനിക്കുന്നത്‌ 
തനതായ വൃക്തിത്വം, സവിശേഷത വഹിക്കാനൊരു പങ്ക്‌ എന്നിവയോടു 
കൂടിയാണ്‌ " (വിവേകാനന്ദനും മാര്‍ക്സും). 

ഹിന്ദുത്വവാദത്തിന്റെ പരമാചാര്യനായ എം. എസ്‌. ഗോള്‍വല്‍ 
ക്കറും രാഷ്ട്രത്തിന്‌ ദൈവികമായ ഒരു പരിവേഷം നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. അതിന്‌ 
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അദ്ദേഹം ആധാരമാക്കുന്നത്‌ ജഗ്വേദത്തിലെ പുരുഷസൂക്തത്തെയാണ്‌. 
(്രാഹ്മണര്‍ വിരാട്‌ പുരുഷന്റെ മുഖത്തില്‍ നിന്നും, ക്ഷത്രിയര്‍ കൈകളില്‍ 
നിന്നും, വൈശ്യര്‍ തുടകളില്‍ നിന്നും, ശൂദ്രര്‍ പാദങ്ങളില്‍ നിന്നും ഉണ്ടായി 
എന്നാണല്ലോ പുരുഷസൂക്തം പറയുന്നത്‌. ഗോള്‍വല്‍ക്കര്‍ രാഷ്ട്രം എന്ന 
വിരാട്‌ പുരുഷനെ എല്ലാറ്റിനുമുപരിയായി പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്നുണ്ട്‌. (800001 
1000൯5). അദ്ദേഹത്തെ പിന്തുടര്‍ന്നുകൊണ്ട്‌ പണ്ഡിറ്റ്‌ ദീനദയാല്‍ 
ഉപാദ്ധ്യായയും തന്റെ “ഏകാത്മകമാനവവാദം' എന്ന ദര്‍ശനത്തിലൂടെ 
രാഷ്ട്രത്തിന്‌ അതിമാനുഷവും ദൈവികവുമായ പരിവേഷം നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. 
രാഷ്ര്രത്തിനു ശരീരം, മനസ്സ്‌, ബുദ്ധി, ആത്മാവ്‌ (ചിതി), യുക്തിബോധം, 
സൌന്ദര്യബോധം എന്നിവയെല്ലാം ഉണ്ടെന്ന്‌ അദ്ദേഹം അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 

വിവേകാനന്ദന്റെയും മറ്റും രാഷ്ര്രസങ്കല്‍പ്പത്തിന്റെ താര്‍ക്കിക 
പരിണതി എന്തായിരിക്കും ? ഹിന്ദുത്വവുമായി പൊരുത്തപ്പെടാത്തതെല്ലാം 
അധികപ്പറ്റും രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ജന്‍മോദ്ദേശ്യത്തിനു ഹാനികരവുമാണ്‌ എന്ന 
സിദ്ധാന്തത്തിലേക്കാണ്‌ അത്‌ നയിക്കുക. ഈ വീക്ഷണപ്രകാരം ക്രിസ്തു 
മതം, ഇസ്ലാം, കമ്മ്യൂണിസം, സോഷ്യലിസം, ജനാധിപത്യം, മതനിര 
പേക്ഷത, ദൌാതികവാദം, മാനവികതാവാദം, സാമൂഹികസമത്വം, വ്ൃക്തി 
സ്വാതന്ത്ര്യം തുടങ്ങിയവയെല്ലാം അധികപ്പറ്റും ഹാനികരവുമാണ്‌. 
ഇവയെല്ലാം രാഷ്ടത്തിന്റെ ആത്മാവിനെ മലിനപ്പെടുത്തുന്നവയാണ്‌. 
അതിനെ ശുദ്ധീകരിച്ചെടുക്കുന്ന പ്രക്രിയയാണ്‌ ഭാരതവല്‍ക്കരണം, 
കാവിവല്‍ക്കരണം, ഹൈന്ദവവല്‍ക്കരണം, ആദ്ധ്യാത്മിക വല്‍ക്കരണം 
തുടങ്ങിയ പേരുകളില്‍ അറിയപ്പെടുന്നത്‌. വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ 
ഭാരതവല്‍ക്കരണത്തിന്‌ ആരംഭം കുറിച്ചത്‌ 1949-ല്‍ യൂണിവേഴ്‌സിറ്റി 
കമ്മീഷന്‍ അദ്ധ്യക്ഷന്‍ എന്ന നിലയില്‍ ഡോ: എസ്‌. രാധാകൃഷ്ണനാണ്‌. 
ഭാരതവല്‍ക്കരണത്തിലൂടെയും ആദ്ധ്യാത്മികവല്‍ക്കരണത്തിലൂടെയും 
രാഷ്ര്രത്തിന്‌ അനുയോജ്യരായ വ്യക്തികളെ ഉല്‍പാദിപ്പിക്കുകയാണ്‌ 
സര്‍വ്വകലാശാലകളുടെ കടമയെന്ന്‌ അദ്ദേഹം അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. നമ്മുടെ 
ഭാവി ഭാഗധേയം ഒരു അദൃശ്യശക്തി നിശ്ചയിച്ചിരിക്കുന്നുവെന്നു ജനങ്ങളെ 
ക്കൊണ്ട്‌ അംഗീകരിപ്പിക്കുകയായിരിക്കണം വിദ്യാഭ്യാസം കൊണ്ട്‌ സാധി 
ക്കേണ്ടതെന്നും അദ്ദേഹം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന. 

ഭാരതവല്‍ക്കരണത്തിന്റെ തനിസ്വരൂപം ഗോള്‍വള്‍ക്കറുടെ വാക്കു 
കളില്‍ നിന്നും വ്യക്തമാണ്‌. അദ്ദേഹം എഴുതുന്നു: “വിദേശീയരായ 
കൂട്ടര്‍ക്കു രണ്ടുമാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ മാത്രമേയുള്ളൂ. ഒന്നുകില്‍ ദേശീയവംശത്തില്‍ 
സ്വയം ലയിക്കുകയും അതിന്റെ സംസ്‌കാരം സ്വീകരിക്കുകയും ചെയ്യുക. 
അല്ലെങ്കില്‍ ദേശീയവംശം അനുവദിക്കുന്ന കാലത്തോളം അതിന്റെ 
ദയയില്‍ കഴിയുകയും അതിന്റെ മധുരേച്ഛപോലെ പിന്നെ നാടുവിടുകയും. 
വിചക്ഷണങ്ങളായ പഴയ രാഷ്ട്രങ്ങളുടെ അനുഭവത്തിന്റെ അനുമതിയുള്ള 
ഈ നിലപാടില്‍ നിന്നു നോക്കിയാല്‍ ഹിന്ദുസ്ഥാനിലെ വിദേശവംശങ്ങള്‍ 
ഒന്നുകില്‍ ഹിന്ദുസംസ്കാരവും ഭാഷയും സ്വീകരിക്കുകയും ഹിന്ദുമത 
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ന 


ത്തോട്‌ ആദരവും ഭയഭക്തിയും ബഹുമാനവും കാട്ടാന്‍ പഠിക്കുകയും, 
ഹിന്ദുവംശത്തെയും സംസ്കാരത്തെയും, അതായത്‌ ഹിന്ദുരാഷ്ര്രത്തെ 
മഹത്വവല്‍ക്കരിക്കുന്നവയല്ലാതെ മറ്റു യാതൊരു ആശയവും വച്ചു 
പുലര്‍ത്താതിരിക്കുകയും ഹിന്ദുവംശത്തില്‍ ലയിക്കുന്നതിനു വേണ്ടി 
തങ്ങളുടെ വേറിട്ട നില്‍പ്പ്‌ ഉപേക്ഷിക്കുകയും ചെയ്യണം. അല്ലെങ്കില്‍ 
യാതൊന്നും അവകാശപ്പെടാതെ, യാതൊരു ആനുകൂല്യങ്ങള്‍ക്കും 
അര്‍ഹരതതയില്ലാതെ, എന്തിന്‌ പാരാവകാശങ്ങള്‍ പോലുമില്ലാതെ ഹിന്ദു 
രാഷ്ര്രത്തിനു പൂര്‍ണ്ണമായും വഴങ്ങി വേണമെങ്കില്‍ അവര്‍ക്കു ഈ 
രാജ്യത്ത്‌ കഴിയാം. അവര്‍ക്കു സ്വീകരിക്കാന്‍ ഇതല്ലാതെ മറ്റൊരു 
മാര്‍ഗ്ഗവുമില്ല. ഉണ്ടായിരിക്കാനും പാടില്ല. നമ്മള്‍ ഒരു പഴയ രാഷ്ട്രമാണ്‌. 
നമ്മുടെ നാട്ടില്‍ ജീവിക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചിട്ടുള്ള വിദേശവംശങ്ങളെ 
പഴയരാഷ്ട്രങ്ങള്‍ ചെയ്യുന്നതുപോലെ, ചെയ്യേണ്ടതുപോലെ നമുക്ക്‌ 
കൈകാര്യം ചെയ്യാം.” (൧/6 0 ഠഥ൦ ൪0൩000 ൧ലിനടഠ). 

ഹിന്ദുത്വവാദത്തിനു പശ്ചാത്തലമൊരുക്കുന്നതില്‍ സ്വാതന്ത്ത്യ 
ത്തിനു മുമ്പുള്ള ദേശീയപ്രസ്ഥാനം വഹിച്ചിട്ടുള്ള പങ്കു വളരെ പ്രധാന 
മാണ്‌. ഇന്ത്യന്‍ ജനതയുടെ സാംസ്കാരികമായ പിന്നാക്കാവസ്ഥയെ 
മഹത്വവല്‍ക്കരിക്കുകയും അതിനെ സാമമാജ്യത്വത്തിനെതിരായ പോരാട്ട 
ത്തിനു പ്രയോജനപ്പെടുത്തുകയുമാണ്‌ തിലകനും ഗാന്ധിജിയുമടക്കമുള്ള 
ദേശീയവാദികള്‍ ചെയ്തത്‌. പാശ്ചാത്യസംസ്്‌കാരത്തോടുള്ള കടുത്ത 
വെറുപ്പും ഇന്ത്യയുടെ ഭൂതകാല സംസ്‌കാരത്തോടുള്ള അന്ധമായ 
ആരാധനയുമായിരുന്നു ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയ പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ കാതല്‍. ഇന്ത്യ 
ഏതെങ്കിലും രൂപത്തിലുള്ള ഫാസിസത്തിലേക്ക്‌ നീങ്ങുമെന്ന്‌ സര്‍. 
മാല്‍ക്കം ഹെയ്‌ലി പ്രവചിച്ചിട്ടുണ്ടെന്നും അത്‌ സംഭവിക്കാനിടയുണ്ടെന്നും 
ജവഹര്‍ലാല്‍ നെഹ്റു ആത്മകഥയില്‍ (1936) എഴുതുന്നുണ്ട്‌. തലമുത്ത 
കോണ്‍ഗ്രസ്സുകാര്‍ക്ക്‌, അഹിംസയോടുള്ള അടുപ്പം കാരണം ഫാസിസ്റ്റു 
കളുടെ തീവ്രമായ ഹിംസോന്‍മുഖതയോടു സ്വാഭാവികമായും ഭയമു 
ണ്ടെങ്കിലും ഫാസിസത്തിന്റെ ദാര്‍ശനിക പശ്ചാത്തലമെന്നു പറയപ്പെടുന്ന, 
സ്വകാര്യസ്വത്തിനെ സംരക്ഷിക്കുന്നതും നിക്ഷിപ്തതാല്‍പര്യങ്ങളെ 
നശിപ്പിക്കാതെ നിയന്ത്രിക്കുകമാത്രം ചെയ്യുന്നതുമായ കോര്‍പ്പറേറ്റ്‌ രാഷ്ട്ര 
സങ്കല്‍പം അവരെ ആകര്‍ഷിക്കാനിടയുണ്ടെന്നും അദ്ദേഹം തുടര്‍ന്നെ 
ഴുതുന്നു. 

ജയപ്രകാശ്‌ നാരായണന്റെ “എന്തിന്‌ സോഷ്യലിസം?” എന്ന 
ഗ്രന്ഥത്തെ നിരൂപണം ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ മുഖപത്രമാ 
യിരുന്ന “ഹിന്ദുസ്ഥാന്‍ ടൈംസ്‌” (ഡല്‍ഹി, 1936 ഏപ്രില്‍ 20) എഴുതി : 
“ഇന്ത്യയുടെ മതവും സമൂഹവും സ്ഥാപനങ്ങളുമെല്ലാം പടുത്തുയര്‍ത്തിയി 
രിക്കുന്നത്‌ ഏകശാസനാധിപത്ൃയത്തിന്റെയും സ്വകാരൃസ്വത്തിന്റെയും 
അടിത്തറയിലാണ്‌. മനുഷ്യാവകാശം, ജനഭരണം, വ്യക്തിസ്വാതന്ത്രയവാദം 
തുടങ്ങിയ പിത്തലാട്ടങ്ങള്‍ കൊണ്ടൊന്നും യാതൊരു പ്രയോജനവും ഇല്ല. 


ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ 2000. കം 


ഇന്ത്യ പാരമ്പര്യത്തിന്റെയും സംസ്‌കാരത്തിന്റെയും മഹിമകൊണ്ട്‌ 
ഹിറ്റ്‌ലറുടെ കാലടികളെയാണു പിന്തുടരുക.” 

ഗോവിന്ദവല്ലഭപന്താകട്ടെ, ലക്നൌ സര്‍വ്വകലാശാലയില്‍ 
(പ്രഭാഷണം നടത്തവേ, വിദ്യാര്‍ത്ഥികളോട്‌ ഗാന്ധിയോ ടാഗോറോ 
ഹിറ്റ്ലറോ മുസ്സോളിനിയോ ഫോര്‍ഡോ ആയിത്തീരാന്‍ ഉപദേശിച്ചു. ഇത്‌ 
ഒറ്റപ്പെട്ട (്രവണതയായിരുന്നില്ലെന്നാണ്‌ എം.എന്‍.റോയ്‌ ചൂണ്ടിക്കാണി 
ക്കുന്നത്‌ (1015 [4ിദടടദറുട). രണ്ടാം ലോകമഹായുദ്ധകാലത്ത്‌ നാസികളുടെ 
വിജയങ്ങളോട്‌ അനുഭാവം പ്രകടിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഇന്ത്യന്‍ നഗരങ്ങളിലേയും 
രഗാമങ്ങളിലേയും ജനങ്ങള്‍ വിജയാഘോഷങ്ങള്‍ നടത്തുന്നത്‌ 
അക്കാലത്ത്‌ പതിവായിരുന്നുവെന്ന്‌ ജസ്റ്റിസ്‌. വി. എം. താര്‍ക്കുണ്ടെ അനു 
സ്മരിക്കുന്നു (൭01031 [1ധനദവ്ടന). ദേശീയവാദികളായ ഇന്ത്യന്‍ ജനത 
പൊതുവെ ഹിറ്റ്‌ലറെയും മുസ്സോളിനിയെയും മഹത്പുരുഷന്മാരും 
അവതാരമൂര്‍ത്തികളുമായാണ്‌ കരുതിയിരുന്നത്‌. 

ദേശീയവാദികളില്‍ ഫാസിസത്തോട്‌ ശക്തമായ എതിര്‍പ്പു 
പ്രകടിപ്പിച്ച ഒരേയൊരാള്‍ നെഹ്റു മാത്രമായിരുന്നു. മറ്റു ദേശീയവാദി 
കളില്‍ നിന്ന്‌ വൃത്യസ്തമായി ഇന്ത്യന്‍ ആദ്ധ്യാത്മികവാദത്തിനു പകരം 
യൂറോപ്യന്‍ പ്രബുദ്ധത (6 ബി1ന൦ബണട൩) യുടെ വീക്ഷണഗതി അദ്ദേഹം 
ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരുന്നതാണ്‌ അതിനുകാരണം. ഫാസിസത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
അദ്ദേഹത്തിന്റ വീക്ഷണങ്ങള്‍ മകളായ ഇന്ദിരാപ്രിയദര്‍ശിനിക്കയച്ച 
കത്തുകളുടെ സമാഹാരമായ “വിശ്ചചരിത്രാവലോക” (1934) ത്തില്‍ 
കാണാം. അതില്‍നിന്നും ജനായത്തത്തിന്റെയും മാനവികതയുടെയും 
ഉദാത്തമുല്യങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതിനു പകരം മകളും പേരക്കുട്ടിയും 
ഫാസിസ്റ്റു പ്രയോഗത്തിന്റെ നികൃഷ്ടപാഠങ്ങളാണു പഠിച്ചതെന്നതു 
ചരിത്രത്തിലെ വിരോധാഭാസം. 

എല്ലാ പ്രവിശ്യകളിലും, പ്രതേൃകിച്ചു ബംഗാളില്‍, യുവജനങ്ങള്‍ 
ക്കിടയില്‍ ഫാസിസ്റ്റു പ്രവണതകള്‍ വളര്‍ന്നു വരുന്നുണ്ടെന്നും, 
കോണ്‍ഗ്രസ്സ്‌ അതു പ്രതിഫലിപ്പിക്കാന്‍ തുടങ്ങിയിരിക്കുന്നുവെന്നും 
നെഹ്റു “ആത്മകഥ” യില്‍ എഴുതുന്നു. ദേശീയവാദികളായ മധ്യവര്‍ഗ്ഗം 
പൊതുവെയും, അതിലെ യുവജനങ്ങള്‍ വിശേഷിച്ചും, ഫാസിസത്തിന്‌ 
അനുകൂലമായ വിളനിലമാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. ബ്രിട്ടീഷ്‌ 
ഭരണം പൂര്‍ണ്ണമായും ഇല്ലാതായാല്‍, ഉയര്‍ന്ന മധ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും 
നിക്ഷിപ്തതാല്‍പര്യക്കാരുടെയും പിന്തുണയോടെ ഫാസിസം അതിവേഗ 
ത്തില്‍ വളരാന്‍ സാദ്ധ്യതയുണ്ടെന്നും അദ്ദേഹം നിരീക്ഷിക്കുന്നു. ചില 
നാട്ടുരാജാക്കാന്മാരുടെ പിന്തുണയോടെ, ഉന്നതനേതാക്കന്മാരെ വധിച്ചു 
കൊണ്ട്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സില്‍ നിന്ന്‌ അധികാരം പിടിച്ചെടുക്കാന്‍ സ്വാതന്ത്ര്യം 
കിട്ടിയ ഉടനെ ഹിന്ദുത്വവാദികള്‍ ഒരു പദ്ധതി തയ്യാറാക്കിയിരുന്നുവെന്നു 
ഗാന്ധിവധത്തെക്കുറിച്ച്‌ അന്വേഷിച്ച കപൂര്‍ കമ്മീഷന്‍ മുമ്പാകെ ചില 
സാക്ഷികള്‍ വെളിപ്പെടുത്തിയത്‌ നെഹ്റുവിന്റെ ദീര്‍ഘദര്‍ശനത്തെ ശരി 


4൫൭. മാററി 


വയ്ക്കുന്നു. സ്വതന്ത്ര ഇന്ത്യയുടെ നേതൃത്വത്തിലെ നെഹ്റുവിന്റെ സാന്നി 
ദ്ധ്യവും ഗാന്ധിവധവും പട്ടേലിന്റെ മരണവുമെല്ലാം ഹിന്ദുത്വവാദികളെ 
തല്‍ക്കാലത്തേക്കെങ്കിലും അധികാരത്തില്‍ നിന്ന്‌ അകറ്റിനിര്‍ത്തി. 
ഹിന്ദുത്വവാദികള്‍ക്ക്‌ നെഹ്റുവിനോടുള്ള കലി അടങ്ങാത്തതിന്റെ കാരണം 
അതാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ഹിന്ദുത്വവല്‍ക്കരണം എന്നതു രാഷ്ട്രത്തിന്റെ 
ആത്മാവില്‍ പറ്റിയ നെഹ്‌റുവിയന്‍ കളങ്കത്തെ തുടച്ചുമാറ്റുക എന്നതു 
കൂടിയാണ്‌. 

ഫാസിസത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഗഹനമായ പഠനം നടത്തിയവരില്‍ പ്രമുഖ 
നാണ്‌ എം.എന്‍.റോയ്‌. ലിബറലിസത്തിന്റെയും ദേശീയവാദത്തിന്റെയും 
അവിഹിതവേഴ്ചയില്‍ നിന്നുണ്ടായ ജാരസന്തതിയാണ്‌ ഇറ്റലിയിലേയും 
ജര്‍മ്മനിയിലേയും ഫാസിസം എന്ന്‌ അദ്ദേഹം നിരീക്ഷിക്കുന്നു (&ടദടഠ൩, 
മഠനദസില്ടന മഡ്‌ ൫൦ഗാ/ഥിഠന). ലിബറലിസം നവോത്ഥാന (ടന്ല്ടടദ്ഠഠ) 
ത്തിന്റെ സന്തതിയാണെങ്കില്‍ ദേശീയവാദം മതനവീകരണ (6ഠന്നഠന൬) 
പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ സന്തതിയാണ്‌. മതനവീകരണ പ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ 
സ്വാധീനമുള്ള സ്ഥലങ്ങളില്‍ ലിബറലിസം നവോത്ഥാന പാരമ്പര്യത്തെ 
കൈയൊഴിയുകയാണു ചെയ്തത്‌. 

വ്ൃക്തിസ്വാതന്ത്ര്യത്തെയും സമുഹത്തിന്റെ രാഷ്ര്രീയ സംഘടന 
യായ ഭരണകൂടത്തെയും എങ്ങനെ പൊരുത്തപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടുപോകാം 
എന്നതായിരുന്നു നവോത്ഥാനകാലം മുതല്‍ യൂറോപ്യന്‍ രാഷ്ര്രീയ 
ചിന്തകരെ അലട്ടിയിരുന്ന കാതലായ പ്രശ്നം. മാനവികതയുടെയും 
യുക്തിവിചാരത്തിന്റെയും വ്ൃക്തിവാദത്തിന്റെയും അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
രൂപംകൊണ്ട ലിബറലിസം സമൂഹികക്കരാര്‍ സിദ്ധാന്തത്തിലൂടെ 
അതിനൊരു പരിഹാരം നിര്‍ദ്ദേശിച്ചു. ഈ സിദ്ധാന്തത്തിന്‍റെ വികാസത്തില്‍ 
റിച്ചാഡ്‌ ഹൂക്കര്‍, ഗ്രോഷ്യസ്‌, പഫന്‍ഡ്രോഫ്‌, ഹോബ്സ്‌, ലോക്ക്‌, റൂസ്സോ 
എന്നിവരുടെ സംഭാവനകള്‍ പ്രധാനമാണ്‌. ഈ സിദ്ധാന്തപ്രകാരം 
രാഷ്ര്രവും ഭരണകൂടവും വ്യക്തിയുടെ ക്ഷേമത്തിനും സ്വാതന്ത്ര ൃത്തിനും 
വികാസത്തിനും വേണ്ടി മനുഷ്യന്‍ തന്നെ സൃഷ്ടിച്ചതാണ്‌. രാഷ്ട്രം 
ലക്ഷ്യമല്ല; ഉപകരണം മാത്രമാണ്‌. സാമൂഹികക്കരാര്‍ സിദ്ധാന്തം രാഷ്ട്ര 
ത്തിനു ദൈവികമായ അടിസ്ഥാനത്തിനു പകരം ഐഹിക (ടേ) മായ 
ഒരു അടിസ്ഥാനം പ്രദാനം ചെയ്തു. അതു വ്യക്തിയുടെ ക്ഷേമത്തിനും 
സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനും പരമപ്രാധാന്യം നല്‍കി. 

ഫ്യൂഡലിസത്തോടും ദൈവദത്തമായ രാജാധികാരത്തോടുമുള്ള 
പോരാട്ടത്തില്‍, അവയുടെ ദാര്‍ശനികാടിത്തറയായി വര്‍ത്തിച്ചിരുന്ന 
ദൈവികതയേയും അയുക്തികതയേയും സമഷ്ടിവാദത്തെയും തകര്‍ക്കേ 
ണ്ടതു വളര്‍ന്നുവരുന്ന മുതലാളിത്തത്തിന്റെ ആവശ്യകതയായിരുന്നു. 
അതിനുവേണ്ട കരുക്കള്‍ മുതലാളിത്തം ലിബറലിസത്തില്‍ കണ്ടെത്തി. 

മുതലാളിത്തത്തിന്റെ സ്ഥാപനത്തോടെ രാജാധിപത്യത്തിനു 
പകരം പാര്‍ലിമെന്ററി ജനാധിപത്യം സ്ഥാപിതമായി. പാര്‍ലിമെന്ററി 


ഏപ്രില്‍ -- മെയ്‌ 2008. 


ജനാധിപത്യം ജനങ്ങളുടെ ഭരണമായിരുന്നില്ല; മറിച്ചു, ജനങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി, 
നിക്ഷിപ്തതാല്‍പ്പര്യമുള്ള ഉപരിവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ ഭരണമായിരുന്നു. അയുഞ്ചു 
കൊല്ലം കൂടുമ്പോള്‍ വ്യക്തിയുടെ അധികാരത്തെയും സ്വാതന്ത്ര ത്തെയും 
ഏതെങ്കിലും കക്ഷിയില്‍പ്പെട്ട ആളിന്‌ അടിയറവെയ്ക്കുന്ന സമ്പ്രദായം. 
ഇതോടൊപ്പം, ലിബറലിസം ആഡംസ്മിത്തിന്റെ സ്വത്ന്ത്രവ്യാപാര (ടട 
1318) സിദ്ധാന്തം സ്വീകരിച്ചതോടെ മുതലാളിത്ത ചൂഷണത്തിന്‌ താത്ത്വിക 
ന്യായീകരണവും ലഭിച്ചു. ഈ ചൂഷണസിദ്ധാന്തത്തിന്‌ ഡാര്‍വ്വിന്റെ 
അര്‍ഹിക്കുന്നവയുടെ അതിജീവനം, നിലനില്‍പ്പിനു വേണ്ടിയുള്ള 
പോരാട്ടം തുടങ്ങിയ പരികല്‍പനകളുടെ സഹായത്തോടെ ശാസ്ത്രീയ 
പരിവേഷം നല്‍കുകയും ചെയ്തു. അതോടെ വ്ൃക്തിസ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന 
വിമോചനാത്മകമായ ലിബറല്‍ ആശയം വൃക്തിയുടെ അതിരറ്റ 
സ്വാര്‍ത്ഥതയായി അധഃപതിച്ചു. ഇവയെല്ലാം ചേര്‍ന്ന്‌ ജനാധിപത്യത്തെയും 
വൃക്തിസ്വാതന്ത്ര്യത്തെയും പ്രഹസനമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. ഇതു ജനാധിപത്യ 
ത്തെ ചീഞ്ഞ ശവം” എന്നുവരെ വിളിക്കുന്നതിനു മുസ്സോളിനിക്കു ധൈര്യം 
നല്‍കി. ഇന്ത്യയിലും പാര്‍ലിമെന്ററി ജനാധിപത്യത്തിന്‍റെ ഉപരിപ്ലവതയും 
വഴിപിഴച്ചപോക്കും സാമൂഹിക ഉത്തരവാദിത്തമില്ലായ്മയും ജനങ്ങളില്‍ 
സേച്ഛാധിപത്യത്തിന്‌ അനുകൂലമായ മനോഭാവം വളര്‍ത്തുന്നതില്‍ 
കാര്യമായ പങ്കുവഹിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ഫ്യൂഡലിസത്തിന്റെ അടിമത്തത്തില്‍ നിന്ന്‌ ജനങ്ങളെ മോചിപ്പിച്ച 
മുതലാളിത്തം മനുഷ്യരെ നിസ്സഹായരായ ഒറ്റപ്പെട്ട വ്യക്തികളാക്കി 
മാറ്റുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. മുതലാളിത്തത്തിന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യം ഒരു തൊഴില്‍ 
ഇഷ്ടപ്പെട്ടില്ലെങ്കില്‍ മറ്റൊരു തൊഴില്‍ തേടാനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം മാത്രമല്ല, 
തൊഴില്‍ കിട്ടിയില്ലെങ്കിലോ നഷ്ടപ്പെട്ടാലോ പട്ടിണി കിടക്കാനുള്ള 
സ്വാതന്ത്ര്യം കൂടിയായിരുന്നു. ഇടയ്ക്കിടെ ഉണ്ടാകുന്ന സാമ്പത്തിക മാന്ദ്യം 
ജീവിതത്തിന്റെ അനിശ്ചിതത്വത്തെ വര്‍ദ്ധിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. 
ര്രമേണ, നവോത്ഥാന പാരമ്പര്യം ദുര്‍ബ്ബലമായ മതനവീകരണ പ്രസ്ഥാന 
ത്തിനു സ്വാധീനമുള്ള രാജ്യങ്ങളില്‍ സാമൂഹികകരാറിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തി 
ലുള്ള രാഷ്ര്രസങ്കല്‍പ്പത്തിന്‌ പകരം ജൈവരാഷ്ര്ര സങ്കല്‍പ്പത്തെ 
നവലിബറല്‍ ചിന്തകന്മാര്‍ മുന്നോട്ടുവെയ്ക്കാന്‍ തുടങ്ങി. 

സാമൂഹികക്കരാര്‍ സിദ്ധാന്തത്തിനകത്തേക്കു സാമാന്യ ഇച്ഛ 
(ദ! ഗ7॥) എന്ന സിദ്ധാന്തത്തിലൂടെ ജൈവരാഷ്ര്ര സങ്കല്‍പത്തെ 
കടത്തിവിട്ടത്‌ റൂസ്സോ തന്നെയാണെന്നു നിരീക്ഷിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. ദൈവേച്ഛ 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ സാമാന്യ ഇച്ഛയിലൂടെയാണെന്നും, (ക്രമബദ്ധമായ ഒരു 
സമുഹത്തെ സൃഷ്ടിക്കാനുള്ള തന്റെ ഇച്ഛയെ വെളിവാക്കുന്നതിനു 
ദൈവം മനുഷ്യനെയും രാഷ്ര്രങ്ങളെയും ഉപയോഗിക്കുന്നുവെന്നും 
റൂസ്സോ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ തീവ്രമായ കാല്‍പനികതയും 
യുക്തിവിരുദ്ധതയും കാല്‍വിനിസ്റ്റ്‌ പാരമ്പര്യവുമാണ്‌ ഈ വാദഗതിക്ക്‌ 
അടിസ്ഥാനം. റുസ്സോയുടെ ഈ വാദഗതിയുടെ ആദ്യത്തെ പ്രായോഗിക 


ക. വ്ഠമ്മറ്റിവ്‌ 


ഫലമാണ്‌ റോബേസ്പിയറുടെ സ്വേച്ചാധിപത്യമെന്നും റസ്സല്‍ ചൂണ്ടി 
ക്കാണിക്കുന്നു. റഷ്യയിലെയും ജര്‍മ്മനിയിലെയും, പ്രത്യേകിച്ച്‌ ജര്‍മ്മനി 
യിലെ, സ്വേച്ചാധിപത്യങ്ങള്‍ ഭാഗികമായി റുസ്സോയുടെ കാഴ്ചപ്പാടിന്റെ 
പരിണിതഫലമാണെന്നും അദ്ദേഹം അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 

ഒറ്റപ്പെട്ടവരും നിസ്സഹായരും അരക്ഷിതരും ആത്മവിശ്വാസം 
നഷ്ടപ്പെട്ടവരുമായ ആളുകള്‍ സ്വാതന്ത്ര്യത്തില്‍ നിന്നു പലായനം 
ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ രാഷ്ട്രം, വര്‍ഗ്ഗം, മതം മുതലായ ഏതെങ്കിലും ശക്തമായ 
സമഷ്ടികളിലോ അതിമാനുഷരിലോ മനുഷ്യദൈവങ്ങളിലോ അഭയം 
കണ്ടെത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. ആത്മവിശ്വാസം നഷ്ടപ്പെട്ട വ്യക്തികള്‍ 
രാഷ്ട്രം പോലുള്ള സമഷ്ടികളുമായി താദാത്മ്യം പ്രാപിക്കുന്നതിലൂടെ 
തങ്ങള്‍ ശക്തരും സുരക്ഷിതരുമാണെന്ന ബോധം സ്വയം സൃഷ്ടിക്കുന്നു. 
കുടുംബത്തിലും രാഷ്ദ്രത്തിലും പരമചൈതന്യത്തിലും വിലയം 
പ്രാപിക്കുകയും, അവയില്‍ നിന്നു വീണ്ടും ഉയിര്‍കൊള്ളുകയും 
ചെയ്യുന്നതുകൊണ്ട്‌ എന്റെ വ്യക്തിത്വം അമര്‍ത്തപ്പെടുകയല്ലാ, കൂടുതല്‍ 
ഉയര്‍ത്തപ്പെടുകയും ശക്തമാക്കപ്പെടുകയുമാണു ചെയ്യുന്നതെന്നു 
ഫാസിസ്റ്റ്‌ ദാര്‍ശനികനായ ജന്‍ടൈല്‍ പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു. 

സമഷ്ടിക്കുള്ളില്‍ കീഴടങ്ങലും അതിനു വെളിയില്‍ അക്രമോ 
ത്സുകതയുമാണ്‌ എല്ലാ സമഷ്ടിവാദങ്ങളുടെയും കാതല്‍ എന്ന്‌ 
സാമൂഹിക മനഃശാസ്ത്രജ്ഞനായ എറിക്‌ ഫ്രോം നിരീക്ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
ഇത്തരം അപകടകരവും അപമാനകരവുമായ പ്രവണതകളെയാണ്‌ നാം 
അച്ചടക്കം, അനുസരണം തുടങ്ങിയ പേരുകളില്‍ മഹത്വവല്‍ക്കരിക്കുന്നത്‌. 
ഈ പ്രവണത ഒരു രാഷ്ട്രം, ഒരു കക്ഷി, ഒരു നേതാവ്‌ എന്ന ഫാസിസ്റ്റ്‌ 
മു്രാവാകൃത്തിന്‌ അനുകൂലമായ പശ്ചാത്തലം ഒരുക്കുന്നു. ഈ 
മനോഭാവമാണ്‌ ഹിറ്റ്ലറുടെയും മറ്റും ബഹുജനപിന്തുണക്ക്‌ ആധാരമായി 
വര്‍ത്തിച്ചത്‌. വാര്‍ദ്ധയിലെ ആര്‍.എസ്‌.എസ്‌. ക്യാമ്പു സന്ദര്‍ശിക്കവേ, 
ആരോ അവരുടെ അച്ചടക്കത്തെക്കുറിച്ച്‌ പ്രശംസിച്ചു സംസാരിച്ചപ്പോള്‍ 
ഗാന്ധിജി പറഞ്ഞത്‌, ഹിറ്റ്‌ലറുടെ കീഴില്‍ നാസികളും മുസ്സോളിനിയുടെ 
കീഴില്‍ ഫാസിസ്റ്റുകളും അച്ചടക്കമുള്ളവരായിരുന്നുവെന്നകാര്യം 
മറക്കരുത്‌ എന്നായിരുന്നുവെന്ന്‌ പ്യാരേലാല്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 

അതിമാനുഷാരാധന ഫാസിസത്തിന്റെ ഒരു പ്രധാന ഘടകമാണ്‌ 
അതിമാനുഷന്‍ ദൈവേച്ഛയെ അല്ലെങ്കില്‍ രാഷ്ട്രേച്ഛയെ പ്രതിനിധാനം 
ചെയ്യുന്നു. മുസ്സോളിനിയും ഹിറ്റ്‌ലറും അതിന്റെ പ്രതിരൂപങ്ങളാണ്‌. 
നീത്ഷെയുടെ അതിമാനുഷ സങ്കല്‍പ്പം സ്വേച്ഛാധിപതികള്‍ക്ക്‌ ദാര്‍ശനി 
കവും ധാര്‍മ്മികവുമായ അടിസ്ഥാനം പ്രദാനം ചെയ്തിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ നിരീക്ഷി 
ക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. എതിരറ്റ അധികാരവും അതിരറ്റ ഇച്ഛയുമാണ്‌ അതിമാനുഷ 
സങ്കല്‍പ്പത്തിന്റെ കാതല്‍. ശക്തിയാണതിന്റെ യുക്തി. അതിമാനുഷന്‍ 
ആദ്ധ്യാത്മിക ഇച്ഛയെ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നതിനാല്‍ ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മങ്ങള്‍, 
നന്മതിന്മകള്‍, ശരിതെറ്റുകള്‍, ന്യായാന്യായങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയ മാനവിക 
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സങ്കല്‍പങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം അതീതനാണ്‌. അതിമാനുഷ സങ്കല്‍പത്തിന്‌ 
ഇന്ത്യന്‍ അവതാര സങ്കല്‍പവുമായുള്ള സാദൃശ്യം. ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. 
ധര്‍മ്മസംസ്ഥാപനത്തിനായി താന്‍ യുഗങ്ങള്‍തോറും അവതരിക്കുമെന്ന്‌ 
ഭഗവാന്‍ ഗീതയിലൂടെ പ്രഖ്യാപിച്ചിട്ടുണ്ടല്ലോ. ഉപരിവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ സ്ഥാന 
ങ്ങളെയും സമ്പദ്സമൃദ്ധികളെയും സംരക്ഷിക്കുന്നതെന്തോ അതുതന്നെ 
യാണ്‌ ഗീതയുടെ ധര്‍മ്മം. ഈ ധര്‍മ്മം പുനഃസ്ഥാപിക്കുന്നതിന്‌ മാനവികത 
യില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ സത്യം, നീതി, ധാര്‍മ്മികത തുടങ്ങിയവയൊന്നും 
അവതാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ ബാധകമല്ല. പരീക്ഷിത്തിന്റെ സംശയത്തിനു മറുപടി 
യായി ശുകന്‍ പറയുന്നു: “ഈശ്വരന്മാര്‍ ധാര്‍മ്മിക മര്യാദകളെ ലംഘിക്കു 
ന്നതും പരമയശസ്വികളുടെ സാഹസകൃത്യങ്ങളും കളങ്കം തട്ടിക്കുകയില്ല; 
അശുദ്ധവസ്തുക്കളെ കത്തിക്കുന്നതുകൊണ്ട്‌ അഗ്നി അപവിത്രമാകാ 
ത്തതു പോലെത്തന്നെ. ഈശ്വരന്മാരല്ലാത്തവര്‍ ഇത്തരം കൃത്യങ്ങള്‍ 
ഒരിയ്ക്കലും ചെയ്തുകൂടാ. ആലോചിക്കാന്‍കൂടി പാടില്ല. ഈശ്വരന്മാരുടെ 
വാക്കുകളാണ്‌ സത്യം. അവരുടെ കര്‍മ്മങ്ങള്‍ ചിലപ്പോള്‍ സത്യനിഷ്ഠ 
മായിരിക്കും ചിലപ്പോള്‍ അങ്ങനെയാവില്ല. (ഭാഗവതം, ദശമസ്കന്ധം, 
33.26.29). 

ഇത്‌ അതിമാനുഷന്റെയും രാഷ്ര്രത്തിന്റെയും ഹിംസയ്ക്കും 
അധാര്‍മ്മികതയ്ക്കും അനീതിക്കുമെല്ലാം താത്ത്വികമായ പശ്ചാത്തലം 
ഒരുക്കുന്നുണ്ട്‌. ഒരു നിയമത്തിനും വിധേയമല്ലാത്ത രാഷ്ര്രാഹംബോധ 
ത്തിന്റെ ഇച്ഛയെ നടപ്പിലാക്കുന്നതിനു വഞ്ചന, ഹിംസ, നിയമലംഘനം 
തുടങ്ങിയ ഏതു മാര്‍ഗ്ഗവും ഉപയോഗപ്പെടുത്താന്‍ ഭരണകൂടത്തിന്‌ അവകാ 
ശമുണ്ടെന്ന്‌ നീത്ഷെക്ക്‌ ഒരു നൂറ്റാണ്ടു മുമ്പുതന്നെ ഫിഷ്ടെ പ്രഖ്യാപിച്ചി 
ട്ടുണ്ട്‌. ഭരണകൂടത്തിന്‌ അതിന്റെ തന്നെ നിയമങ്ങളെ ലംഘിക്കുവാനുള്ള 
ധൈര്യം ആവശ്യമാണെന്ന്‌ ഹിറ്റ്‌ലറുടെ പ്രചാരണകാര്യമന്ത്രിയായിരുന്ന 
ഗീബൽസും അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. ഇത്‌ പൌരന്മാരുടെ സ്വാതന്ത്ര്യത്തെയും 
അവകാശങ്ങളെയും നിഷേധിക്കുന്നതിന്‌ ഫാസിസ്റ്റിനെ സഹായിക്കുന്നു. 
ഹിറ്റ്ലര്‍ പറയുന്നു: “നമ്മുടെ ശവക്കല്ലറയ്ക്കുമുകളില്‍ ഇങ്ങനെ എഴുത 
പ്പെടട്ടെ: നമ്മള്‍ കഠിനഹൃദയരായിരുന്നു; നമ്മള്‍ നിര്‍ദ്ദയരായിരുന്നു; 
പക്ഷെ, നമ്മള്‍ നല്ല ജര്‍മ്മന്‍കാരായിരുന്നു..” 

ഹിന്ദുത്വവാദികളും ഇതിനോട്‌ യോജിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഗോല്‍വള്‍ 
ക്കറും ദീനദയാല്‍ ഉപാദ്ധ്യായയും സാര്‍വ്വലാകികമായ മാനവികമുല്യ 
ങ്ങള്‍ക്കും വൈയക്തികമായ ധാര്‍മ്മികതയ്ക്കും മുകളിലായി അമൂര്‍ത്ത 
മായ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ആദര്‍ശങ്ങളെയും ധര്‍മ്മത്തെയും പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്നു. 
മൂര്‍ത്തമായ വ്യക്തിയെ അവഗണിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഏതെങ്കിലും അമൂര്‍ത്ത 
സത്തയെ കേന്ദ്രസ്ഥാനത്ത്‌ പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്ന രാഷ്ട്രീയം വഞ്ചനാത്മകവും 
വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗതാല്‍പര്യങ്ങളെ സംരക്ഷിക്കുന്നതുമാണ്‌. വ്യക്തിയുടെ 
സ്വാതന്ത്യയത്തെയും അവകാശങ്ങളെയും കുറിച്ച്‌ സംസാരിക്കുന്നവരോട്‌ 
ഗോല്‍വള്‍ക്കര്‍ കടുത്ത അവജ്ഞ പ്രകടിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. (8൩൦0 07 
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1100൯5) ഇവരെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം വ്ൃക്തി എന്നത്‌ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ 
ഇച്ഛ നടപ്പാക്കാനുള്ള ഒരു കരു മാത്രമാണ്‌ -- രാഷ്ട്രമെന്ന ദേവതയുടെ 
ബലിക്കല്ലില്‍ അര്‍പ്പിക്കാനുള്ള ഒരു ബലിവസ്തു. 

രാഷ്ര്രത്തിന്റെ “ധര്‍മ്മ'ത്തെക്കുറിച്ച്‌ ദീനദയാല്‍ ഉപാദ്ധ്യായക്കു 
ണ്ടായിരുന്ന വീക്ഷണം എന്താണെന്ന്‌ പി. പരമേശ്വരന്‍ എഴുതുന്നു: 
“രാഷ്ട്രത്തെ ധാരണം ചെയ്യുന്ന ശക്തിയായ ധര്‍മ്മത്തെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌ 
ദേശീയാദര്‍ശമാകുന്നു. ഓരോ ജനതയ്ക്കും ഓരോ ആദര്‍ശമുണ്ട്‌. ആ 
ആദര്‍ശത്തിനു നിരക്കുന്നതേ അതിനു ധര്‍മ്മമാകു. രാഷ്ര്രത്തിന്റെ 
വ്യതൃസ്താവയവങ്ങള്‍ ധര്‍മ്മത്തിനനുസരിച്ച്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുമ്പോഴേ 
ആരോഗ്യവത്തായി രാഷ്ദ്രം മുന്നേറൂ. തര്‍ക്കങ്ങളും പ്രശ്നങ്ങളും 
വരുമ്പോള്‍ പരിഹാരത്തിനുതേടേണ്ടത്‌ ധര്‍മ്മത്തിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശനമാണ്‌..... 
ഭരണഘടനയ്ക്കു രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ധര്‍മ്മത്തെ ലംഘിക്കാന്‍ അധികാരമില്ല. 
രാഷ്ട്രധര്‍മ്മത്തിന്റെ പരമാധികാര മുദ്രയുള്ളതായിരിക്കണം ഭരണഘടന. 
നമ്മുടെ ഇന്നത്തെ ഭരണഘടന ഈ നിയമം പൂര്‍ണ്ണമായും പാലിച്ചിട്ടു 
ണ്ടെന്നു പറഞ്ഞുകൂടാ... അധര്‍മ്മിയായ ഭരണാധിപനെ, വേണ്ടിവന്നാല്‍, 
പേപ്പട്ടിയെ പ്പോലെ തല്ലിക്കൊല്ലാനുള്ള സ്വാതന്ത്യം അറ്റകൈയ്ക്ക്‌ 
ജനങ്ങള്‍ക്കുള്ളതാണെന്ന്‌ ധര്‍മ്മശാസ്ത്രങ്ങള്‍ പറയുന്നു.” (ഏകാത്മ 
മാനവദര്‍ശനം) 

രാഷ്ര്രത്തിന്റെ ധര്‍മ്മം എന്നത്‌ വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ താല്‍പര്യ 
ങ്ങളെ സംരക്ഷിക്കുന്നതാണെന്നു വൃക്തമാണ്‌. ഹിന്ദുത്വവാദികളുടെ 
രാഷ്ര്ര സങ്കല്‍പത്തിന്റെ വേര്‌ വിരാട്‌ പുരുഷശരീരത്തെ വിവരിക്കുന്ന 
പുരുഷ സൂക്തത്തിലാണല്ലേോ. രാഷ്ര്രധര്‍മ്മത്തിന്‌ അനുസരിച്ച്‌ 
പ്രവര്‍ത്തിക്കാത്തവരെ പേപ്പട്ടിയെപ്പോലെ തല്ലിക്കൊന്ന പാരമ്പര്യവും 
ആര്‍ഷ ഭാരതത്തിനന്യമല്ല. അവസാനത്തെ പുരോഹിത രാജാവായ 
വേനന്റെയും അവസാനത്തെ മരര്യച്ക്രവര്‍ത്തിയായ ബൃഹ്ഹദ്രഥന്റെയും 
മഹാബലിയുടെയും മറ്റും കഥകള്‍ അതിനു തെളിവാണ്‌. ഇവര്‍ യാഗം, 
ദാനം തുടങ്ങിയ അന്നത്തെ വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗതാല്‍പര്യങ്ങളെ എതിര്‍ത്തി 
രുന്നുവെന്നത്‌ ഒരു വസ്തുതയാണ്‌. 

ഹിന്ദുത്വവാദികളെ എതിര്‍ക്കുന്ന ഇസ്ലാമിക മൌാലികവാദികളുടെ 
കാഴ്ചപ്പാടും ഹിന്ദുത്വവാദികളുടെതില്‍ നിന്ന്‌ മാലികമായി വ ൃയത്ൃസ്തമല്ല. 
മനുഷ്യന്‍ തനിക്കുതാന്‍ നിയമനിര്‍മ്മാതവായി ചമയുന്നതും നിയമ 
നിര്‍മ്മാണാധികാരം മറ്റൊരു വ്യക്തിക്കോ ഒരു കൂട്ടം വ്യക്തികള്‍ക്കോ 
സ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്കോ വകവച്ചുകൊടുക്കുന്നതും കടുത്ത ദൈവദുഷണമാ 
ണെന്നാണ്‌ അവര്‍ വിശ്വസിക്കുന്നത്‌. ജമാഅത്തെ ഇസ്ലാമിയുടെ ആചാര്യ 
നായ മൌലാനാ മൌദൂദി പറയുന്നുത്‌ ശ്രദ്ധിക്കുക: “പരമാധികാരത്തിന്റെ 
ഉടമ എന്ന നിലയ്ക്ക്‌ ദൈവത്തിന്റെ നിയമം മാത്രമേ പരമോന്നത 
നിയമത്തിന്റെ പദവി അര്‍ഹിക്കുന്നുള്ളൂു. ആകയാല്‍ മനുഷ്യന്‌ സ്വന്തമായി 
നിയമനിര്‍മ്മാണത്തിന്‌ അവകാശമില്ല; ആ പരമോന്നത നിയമത്തിന്‌ 
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വിധേയമായും അതിനെ അവലംബമാക്കിയും അതിനാല്‍ നല്‍കപ്പെട്ട 
അനുവാദങ്ങളും ഇളവുകളും അനുസരിച്ചും അല്ലാതെ.” (ഇസ്ലാമിന്റെ 
സന്ദേശം) 

ഈ സാംസ്‌കാരിക പശ്ചാത്തലത്തില്‍ വളര്‍ന്നു വരുന്ന ശരാശരി 
ഇന്ത്യാക്കാരനില്‍ സേച്ഛാധിപത്യത്തെയും അടിമമനോഭാവത്തെയും 
മഹത്വീകരിക്കാനുള്ള പ്രവണത രൂഡഃമൂലമാണ്‌. ഇതെല്ലാം ചുണ്ടിക്കാണി 
ക്കുന്നത്‌ ഫാസിസം കേവലം ഒരു സാമ്പത്തിക പ്രതിഭാസമമല്ലെന്നാണ്‌. 
അയുക്തികവും മതാത്മകവുമായ ലോകവീക്ഷണം ആധിപത്യം 
പുലര്‍ത്തുന്ന സാംസ്‌ കാരിക പശ്ചാത്തലത്തിന്റെ സന്തതിയാണ്‌ 
ഫാസിസത്തിന്റെ ദര്‍ശനം. സാമ്പത്തിക നിര്‍ണ്ണയവാദത്തിന്റെ ഏക 
പക്ഷീയതയില്‍ അകപ്പെട്ട്‌, സാമൂഹിക ഗതിയില്‍ ആശയങ്ങളുടെ 
പ്രാധാന്യത്തെ അവഗണിക്കുന്നത്‌ അബദ്ധമാണ്‌. ഫാസിസത്തിനെതിരായ 
സമരം ഫല്പ്രദമാകണമെങ്കില്‍, സയുക്തികവും ശാസ്ത്രീയവും 
മാനവികവുമായ ലോകവീക്ഷണത്തെയും ജനായത്തമുല്യബോധ 
ത്തെയും വളര്‍ത്തിയെടുക്കേണ്ടത്‌ അനിവാര്യമാണ്‌. 


ഗ്രന്ഥസൂചി 

6ഒടവ്ടന - ട ൧൮ഠടഠ0സ൩ ൧/യടടടഠന 900 0900൦ - 1.11. 
൫൭ടടഠ൩, ൫ഠനസിഠ്ടന ഒന 28ഡാ1ഥിഠന - !ഗ.14. ൫ 

ഠദ'ട നടടടദറുട - 11. ൫൧ 

ദധി 1ധ്നബ്ടന - ഡി. ന്വിഡ്ഥാട 

ടട ൨ മഠുദ്ടന - . ൧. ദ്ലിന 

10 ഠഠന്ഥിട്ട ഡാഥ്ഭ ൨ ടഡലസ്‌ ശ്ഥലദ്ഥല്്ദ -ഡാ!.॥॥ പ 
8൧0൦൩ 0 സന്ന -1.ട. ദായ 

൧/5 €ദടഠിടന - 0. 31 


പ ത്‌ തു 


9. ഠഥ൦ 0ംുഖ്ല്ധട €൦ഠഘ്ദനട - ദില 
10. ദ്0ന്ദിടന - ലാദന്റെ 

11. വിശ്വചരിത്രാവലോകം - ജവഹര്‍ലാല്‍നെഹ്റു 
12. ആത്മകഥ - ജവഹര്‍ലാല്‍നെഹ്റു 

13. വിവേകാനന്ദനും മാര്‍ക്സും -- പി. പരമേശ്വരന്‍ 
14. ഏകാത്മമാനവദര്‍ശനം -- പി. പരമേശ്വരന്‍ 

15: 


ഇസ്ലാമിന്റെ സന്ദേശം - അബുള്‍ അലാ മൌദൂദി. 


വാമ്ടറ്റിവിന്റെ ഈ ലക്കത്തിന്‌ സംഭാവന നല്‍കിയ പി.ചിദംബരനാഥനോടും 
പി.മോഹനനോടും നന്ദി രേഖകെടുത്തുന്നു. 


്രക_വമാറിറ്‌ 


ഇതിഹാസപഠനം 
മഹാഭാരതം : ഒരു നവീന വ്യാഖ്യാനം 


ഒ.കെ.ഘോഷ്‌ 


ക്മ്ംഗാളിലെ പ്രശസ്ത നോവലിസ്റ്റും ചിന്തകനുമായിരുന്നു 
പരേതനായ ബുദ്ധദേവ ബോസ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാരൃയായ 
പ്രതിഭാബോസും അത്രതന്നെ പ്രശസ്തയായ നോവലിസ്റ്റും സാഹിത്യ 
നിരൂപകയുമാണ്‌. അവര്‍ കുറെക്കാലമായി മഹാഭാരതത്തെക്കുറിച്ച്‌ പഠനം 
നടത്തുകയായിരുന്നു. മഹാഭാരതത്തിലെ പല കാര്യങ്ങളും അവര്‍ക്ക്‌ 
(പഹേളികയായി അനുഭവപ്പെട്ടു. അവര്‍ 82-ഠം വയസ്സില്‍ 
"മഹാഭാരതത്തിന്റെ മഹാരണ്യത്തില്‍' എന്ന ബംഗാളി കൃതിയില്‍ തന്റെ 
ചിന്തകളെയെല്ലാം കുറിച്ചിട്ടു. അവരെ കുഴക്കിയ ചില കാര്യങ്ങള്‍ 
ഇവയാണ്‌ : 

1. ധൃതരാഷ്ട്രര്‍, പാണ്ഡു, വിദുരന്‍ എന്നിവരുടെ പിതാവായ 
ദ്വൈപായന വ്യാസന്‍ എങ്ങനെയാണ്‌ തന്റെ പിന്‍ഗാമികളുടെ 
കഥ-അവരുടെ മരണം വരെയുള്ള കഥ-എഴുതാന്‍ കഴിയുക ? അത്ര 
നീണ്ടകാലം അദ്ദേഹം ജീവിച്ചിരുന്നുവോ ? 

2. കുന്തിയുടെ മക്കളെപ്പറ്റി. അവര്‍ പാണ്ഡുവിന്റെ പുത്രന്മാരായിരു 
ന്നില്ല. അവര്‍ ആരായിരുന്നു ? അവര്‍ക്ക്‌ വിവാഹത്തിനുമുമ്പ്‌ കര്‍ണ്ണന്‍ 
എന്ന പുത്രന്‍ ഉണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. അവര്‍ ഒരുതരം ദൂര്‍നടപ്പുകാരിയോ 
കാമാതുരയോ ആയിരുന്നുവോ ? 

3. ദ്രപദിയുടെ ബഹുഭര്‍തൃത്വം ആര്യന്‍ സമ്പ്രദായമല്ല. “നിങ്ങള്‍ 
കൊണ്ടുവന്നതിനെ നിങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ത്തന്നെ പങ്കുവെയ്ക്കുക” എന്ന 
കുന്തിയുടെ വാചകം നായാടി കൊണ്ടുവന്ന മൃഗങ്ങളെ ഉദ്ദേശിച്ചായിരുന്നു. 
അതിനെ ഒരു സ്ത്രീയുടെ മേല്‍ ബാധകമാക്കാന്‍ കഴിയില്ല. 

4. ഭീഷ്മര്‍ സത്യവതിയുടെ ഒരു ഭൃത്യനെപ്പോലെയാണ്‌ 
പെരുമാറുന്നത്‌. അത്തരമൊരു ദാസ്യഭാവത്തിന്റെ കാരണം എന്താണ്‌ ? 

5. ദുര്യോധനന്‍, ദുശ്ശാസനന്‍ എന്നിങ്ങനെയുള്ള പേരുകള്‍ 
വിചിത്രമാണ്‌, ആരും തങ്ങളുടെ മക്കള്‍ക്ക്‌ ഇത്തരം പേരുകളിടില്ല. 

6. ദ്രാപദിയുടെ വസ്ത്രാക്ഷേപം. ആ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ഗുരു 
പിതാമഹന്മാര്‍ നിശ്ശൂബ്ദരായ കാഴ്ചക്കാരായി നിലകൊണ്ടു എന്നത്‌ 
അവിശ്വസനീയമായിരിക്കുന്നു. 

7. ദുര്യോധനന്‍ ഭീമനു വിഷം നല്‍കിയതും, ഭീമന്‍ വെള്ളത്തില്‍ 
മുങ്ങിത്താഴ്ന്നുപോയതും, നാഗന്മാര്‍ രക്ഷിച്ചതും, എട്ടു ദിവസത്തിനു 
ശേഷം തിരിച്ചുവന്നതും മറ്റും. 

8. ധൃതരാഷ്ര്രര്‍ക്കുമേലുള്ള വിദുരരുടെ അസാധാരണമായ 
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98. ആകാശത്തുനിന്നെന്നപോലെയുള്ള കൃഷ്ണന്റെ പെട്ടെന്നുള്ള 
രംഗപ്രവേശവും, ദ്രരപദീസ്വയംവരത്തിനുശേഷമുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
മുഖ്യപ്രസ്ഥാനവും 

10. കൃഷ്ണന്റെ വിശ്വരൂപ പ്രദര്‍ശനം. 

ഇക്കാര്യങ്ങള്‍ കണക്കിലെടുത്തുകൊണ്ടും ഇരാവതി കാര്‍വെ 
യുടെ 'യുഗാന്ത'ത്തില്‍ നിന്നു പ്രചോദനം ഉള്‍ക്കൊണ്ടുകൊണ്ടും 
പ്രതിഭാബോസ്‌ ഒരു നിഗമനത്തിലെത്തുന്നു: ഈ കഥയിലെ പ്രധാന വില്ലന്‍ 
വിദുരരാണെന്ന നിഗമനത്തില്‍. യുധിഷ്ഠിരന്‍ വിദുരരുടെ പുത്രനാണ്‌. 
യുധിഷ്ഠിരനെ രാജാവാക്കുന്നതിനുവേണ്ടി, തെറ്റായ ഉപദേശങ്ങളിലു 
ടെയും നിന്ദ്യവും നികൃഷ്ടവുമായ പ്രവൃത്തികളിലൂടെയും വിദുരന്‍ കൌ൭ര 
വരുടെ പതനത്തിനു കാരണക്കാരനാകുന്നു. കരവര്‍ നിരപരാധികളും, 
പാണ്ഡവര്‍ അത്യാഗ്രഹികളും തെറ്റിന്‌ ഉത്തരവാദികളും ആയിരുന്നു. ഈ 
കഥയ്ക്ക്‌ പിന്നില്‍ മറ്റൊരു ഉദ്ദേശ്യം കൂടിയുണ്ടെന്നും പ്രതിഭാബോസ്‌ 
കരുതുന്നു. കുരുക്കളെ വംശപരമായി അനാര്യവല്‍ക്കരിക്കുക എന്ന 
സത്യവതിയുടെ ദൃഡ്ദനിശ്ചയമാണ്‌ അത്‌. ഇക്കാര്യത്തില്‍ അവരുടെ 
സഹായി ദ്വൈപായനവ്യാസനായിരുന്നു. 

അവരുടെ പ്രധാന വാദമുഖങ്ങള്‍ താഴെ പറയുന്ന പ്രകാരം 
സംഗ്രഹിക്കാം. 

1. മഹാഭാരതത്തിന്റെ പ്രധാന കഥ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ അനാര്യയായ 
സത്യവതിയുടെയും നിയമാനുസൃതമല്ലാത്ത ബന്ധത്തില്‍ നിന്നു ജനിച്ച 
അവരുടെ മകനായ വ്യാസന്റെയും കഥയാണ്‌. 

2. വിദുരന്‍ ഒരു ദാസീപുത്രനായിരുന്നു. രാജകുമാരന്മാരായ 
ധൃതരാഷ്ട്രര്‍ക്കും പാണ്ഡുവിനുമൊപ്പം വിദുരരെ വളര്‍ത്താന്‍ വേണ്ട 
ഏര്‍പ്പാടുകള്‍ ചെയ്തത്‌ സത്യവതിയായിരുന്നു. 

3. വിദുരന്‍ ധര്‍മ്മത്തിന്റെ മൂര്‍ത്തീമത്ഭാവമായി അറിയപ്പെടുന്നു. 
എന്നാല്‍ നേരെ തിരിച്ചാണ്‌ എന്നതാണ്‌ സത്യം. 

4. പാണ്ഡവന്മാര്‍ എന്ന പേരില്‍ അവതരിപ്പിച്ച രാജകുമാര ന്മാരുടെ 
നിര്‍ലജ്ജനായ അനുകൂലിയായിരുന്നു വിദുരന്‍. 

ട. സത്യവതിയുടെ ആവശ്യപ്രകാരം അന്ധനായ ധൃതരാഷ്ട്രരുടെ 
പ്രധാനമ്ര്ത്രിയായതോടെ തനിക്ക്‌ കുന്തിയില്‍ പിറന്ന യുധിഷ്ഠിരനെ 
സിംഹാസനത്തില്‍ അവരോധിക്കാന്‍ വിദുരനന്‍ അനുകൂലമായ സാഹചര യാ 
സംജാതമായി. 

6. ദുര്യോധനനെ യുവരാജാവായി അവരോധിക്കാനുള്ള സമയം 
വന്നപ്പോള്‍, പാണ്ഡുവിന്റെ ക്ഷേത്രജപുത്രന്മാരാണെന്നു പ്രഖ്യാപിച്ചു 
കൊണ്ട്‌ എവിടെനിന്നോ പാണ്ഡവന്മാരെ ഹാജരാക്കുകയും, യുധിഷ്ഠിരന്‍ 
ദുര്യോധനനേക്കാള്‍ മൂത്തവനാണെന്ന്‌ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കു കയും ചെയ്തു. 

7. ജനനസമയത്ത്‌ കഴുതയെപ്പോലെ കര്‍ണ്ണകഠോരമായ 
ശബ്ദത്തില്‍ കരഞ്ഞതുമുതല്‍ ദുര്യോധനനെതിരായ വിദുരന്റെ പ്രചാരണ 


മാണ്‌ ദുര്യോധനനെ ഏറ്റവും നീചനായി മാറ്റിയത്‌. 
ക വാറ്റി 


8. യുധിഷ്ഠിരനുമായുള്ള വിദുരന്റെ ബന്ധം കരുതപ്പെടുന്നതു 
പോലെ ധര്‍മ്മത്തിലധിഷ്ഠിതമായിരുന്നില്ല. മറിച്ച്‌, ശന്തനുവിന്റെ രാജ്യം 
കൈക്കലാക്കുക എന്ന ദുഷ്ടലാക്കില്‍ അധിഷ്ഠിതമായിരുന്നു. 

9. തന്റെ ഉദ്ദേശ്യസാദ്ധ്യത്തിനു വിദുരന്‌ പാണ്ഡുവും മാദ്രിയും 
കൊല്ലപ്പെടേണ്ടിയിരുന്നു. 

10. കൃഷ്ണന്‌ ശിശുപാലനെ യജ്ഞത്തിന്റെ തിരക്കിലും കോലാ 
ഹലത്തിനുമിടയില്‍ കൊല്ലേണ്ടിയിരുന്നു. 


[| 


നമുക്ക്‌ ഭൂമിശാസ്ത്രത്തിന്റെയും, നരവംശശാസ്ത്രത്തിന്റെയും, 
പുരാവസ്തുശാസ്്രത്തിന്റെയും വെളിച്ചത്തില്‍ ഈ പ്രശ്നം 
പരിശോധിക്കാം. കാര്‍ബണ്‍-14 പരിശോധനകളുടെയും അനുബന്ധ 
തെളിവുകളുടെയും അടിസ്ഥാനത്തില്‍ കുരുക്ഷ്രേതയുദ്ധം നടന്നത്‌ 
ബി.സി.10-ാം നൂറ്റാണ്ടിലാണെന്ന്‌ പണ്ഡിതന്മാര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 
ഇക്കാര്യത്തില്‍ വൃത്യസ്തമായ അഭിപ്രായങ്ങള്‍ ഉണ്ടെങ്കിലും, നമ്മുടെ 
ആവശ്യത്തിന്‌ ബി.സി.10-ഠം നൂറ്റാണ്ട്‌ എന്ന കാലഗണന മതി '. 

ഈ കാലഘട്ടത്തില്‍ കുരു-പാഞ്ചാല-ഇന്ദ്രരപസ്ഥപ്രദേശം 
ഭൂമിശാസ്‌ ്രപരമായി എങ്ങനെയായിരുന്നു ? വനനിബിഡമായ 
പ്രദേശമായിരുന്നു അത്‌. ആര്യന്മാര്‍ ഹിമാലയസാനുക്കളിലേക്ക്‌ 
കടക്കാതെ, നദീപ്രദേശങ്ങളിലുടെ കാടുകളെ വെട്ടിത്തെളിയിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
ദക്ഷിണഭാഗത്തേക്ക്‌ വ്യാപിക്കുകയും ചെയ്തു. വനസാന്ദ്രത സഹാറന്‍ 
ആഫ്രിക്കക്ക്‌ സമാനമായിരുന്നു. 

എന്നാല്‍ ആഫ്രിക്കയില്‍ ഉത്തര-ദക്ഷിണ ഭാഗങ്ങളെയും 
പൂര്‍വ്വ-പശ്ചിമ ഭാഗങ്ങളെയും ബന്ധിപ്പിക്കുന്ന വനപഥങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു.. 
ഗംഗാതാഴ്വരയുടെ ഉപരിഭാഗത്തും ഇതുപോലെ തലങ്ങും വിലങ്ങും 
വനപഥങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നിരിക്കണം. ആഫ്രിക്കയില്‍ നിരവധി 
ഗോത്രങ്ങളുണ്ടായിരുന്നതുപോലെ ഇന്ത്യയിലും ഉണ്ടായിരുന്നു. ഏറ്റവും 
അപരിഷ്കൃതരായ ആരണ്യഗോത്രം നിഷാദരുടേതായിരുന്നു. അവര്‍ 
മുഖ്യമായും വേടന്മാരായിരുന്നു. ആര്യന്മാര്‍ നാഗന്മാര്‍ എന്നുവിളിച്ച 
കറുത്ത വര്‍ഗ്ഗക്കാരുടേതായിരുന്നു ഏറ്റവും പരിഷ്കൃതമായ ഗോത്രം. 
ഇരാവതി കാര്‍വെയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍, നാഗന്മാരുടേതായി പതിനാലു 
ഭരണകുലങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നുവെന്നാണ്‌ -- പടിഞ്ഞാറ്‌ തക്ഷകന്റേതു 
മുതല്‍ കിഴക്ക്‌ കാര്‍ക്കോടകന്റേതുവരെ”. നാഗന്മാര്‍ക്കും നിഷാദന്മാര്‍ക്കും 
അമ്പും വില്ലുമുണ്ടായിരുന്നു. ആര്യന്മാരുടെ കയ്യിലും അവയുണ്ടായിരുന്നു. 
അതു കൂടാതെ ആര്യന്മാര്‍ക്ക്‌ കുതിരയും രഥവുമുണ്ടായിരുന്നു. 
ആഫ്രിക്കയിലും വടക്കേ അമേരിക്കയിലും എത്തിയ വെള്ളക്കാരുടെ 
കയ്യില്‍ തോക്കുകളുണ്ടായിരുന്നു. എന്നാല്‍ ആര്യന്മാരുടെ കയ്യില്‍ 
തോക്കുകളുണ്ടായിരുന്നില്ല. ആയതുകൊണ്ട്‌ ആഫ്രിക്കക്കാര്‍ക്കും റെഡ്‌ 


ഇന്ത്യക്കാര്‍ക്കും എതിരായ പോരാട്ടം പോലെ ഏകപക്ഷീയമായി രുന്നി 
- ഏപ്രില്‍ -- ഒെയ്‌ 
യ്‌ ഹി 


ആര്യന്മാരും തദ്ദേശീയരും തമ്മിലുണ്ടായത്‌. കുതിര ദ്രദുതഗതിക്ക്‌ 
ആര്യന്മാര്‍ക്ക്‌ വളരെ സഹായകമായിരുന്നുവെങ്കിലും, രഥം കാനന 
യുദ്ധത്തില്‍ തീര്‍ത്തും നിഷ്പ്രയോജനമായിരുന്നു. വനം വെട്ടിത്തെളിയിച്ച്‌ 
സൃഷ്ടിച്ച കുരുക്ഷേത്രം പോലുള്ള സമതല പ്രദേശങ്ങളിലെ പോരാട്ടങ്ങള്‍ 
ക്കാണ്‌ രഥം പ്രയോജനപ്പെടുക. ആര്യന്മാര്‍ എണ്ണത്തില്‍ കുറവുമായി 
രുന്നു. ആര്യന്മാര്‍ കറുത്തവരെ കീഴ്പ്പെടുത്തുക മാത്രമല്ല; യുറോപ്യന്‍ 
ശക്തികള്‍ വടക്കേ അമേരിക്കയിലും ആഫ്രിക്കയിലും ചെയ്തപോലെ 
പരസ്പരം പോരടിക്കുകയും ചെയ്തു. ആയതിനാല്‍ ആര്യന്മാര്‍ക്ക്‌ തദ്ദേശീ 
യരായ മുഖ്യന്മാരുമായി സൌഹൃദം സ്ഥാപിക്കേണ്ടിവന്നു. കറുത്തവരെ 
അനുനയിപ്പിച്ചിരുന്നത്‌ പലപ്പോഴും അവരുമായി വിവാഹബന്ധത്തില്‍ ഏര്‍ 
പ്പെട്ടുകൊണ്ടാണ്‌. 

ആദ്യകാലത്തെ ഒരു കുരുരാജാവ്‌ തക്ഷകരാജകുമാരിയായ ജ്വാല 
യുമായി വിവാഹബന്ധത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിരുന്നു”. ആര്യന്മാര്‍ ആദിവാസി 
സ്ത്രീകളെ വിവാഹം കഴിക്കുന്ന ഇത്തരം ഏര്‍പ്പാട്‌ അക്കാലത്ത്‌ 
സര്‍വ്വസാധാരണമായിരുന്നു. മാത്രമല്ല, ആര്യന്‍ സ്ത്രീകള്‍ എണ്ണത്തില്‍ 
കുറവായിരുന്നതിനാല്‍, ദാസി-വെപ്പാട്ടി സ്ര്പദായം സമൂഹത്തില്‍ 
നടപ്പിലുണ്ടായിരുന്നു. ദശരഥന്‌ 365 വെപ്പാട്ടിമാരുണ്ടായിരു ന്നുവത്രെ; 
കൃഷ്ണന്‌ 16,000 വും ! അവരെല്ലാം കറുത്ത സ്തര്രീകളായിരുന്നുവെന്നത്‌ 
തീര്‍ച്ചയാണ്‌. കുറെ തലമുറകള്‍ക്കുശേഷം ഇങ്ങനെ ജനിച്ച അര്‍ദ്ധജാതി 
കള്‍ ശുദ്ധ ആര്യന്മാരുടെ എണ്ണത്തേക്കാള്‍ കൂടിയിരിക്കണം. പില്‍ക്കാല 
ത്ത്‌, വര്‍ണ്ണസങ്കരം നിരോധിക്കപ്പെട്ടു. എന്നാല്‍, മഹാഭാരത കാലത്ത്‌ 
ഇതായിരുന്നില്ല സ്ഥിതി. ഉലൂപിയും ഹിഡിംബിയും, ചിത്രാംഗദയുമെല്ലാം 
അനാര്ൃസ്ത്രീകളായിരുന്നു. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ഒരു കാര്യം ശ്രദ്ധിക്കേണ്ട 
തുണ്ട്‌ : മഹാഭാരതത്തില്‍ ഒരു സ്ത്രീയുടെ അച്ഛനെക്കുറിച്ച്‌ പരാമര്‍ശിക്കു 
ന്നില്ലെങ്കില്‍ ആ സ്ത്രീ മാതൃദായക്രമം പിന്തുടരുന്ന കുലത്തില്‍പ്പെട്ട 
അനാര്യസ്ത്രീയാണെന്നു മനസ്സിലാക്കണം. ശന്തനുവിന്റെ ആദ്യഭാരൃയയായ 
ഗംഗ അത്തരത്തില്‍പ്പെട്ട ഒരു സ്ത്രീയായിരിക്കണം. ഗംഗാ എന്ന പദം 
സംസ്‌്കൃതമല്ല. പരേതനായ പ്രൊഫ. സുനീതികുമാര്‍ ചാറ്റര്‍ജിയുടെ അഭി 
പ്രായത്തില്‍ മാഗംഗാ എന്ന പദവും മോണ്‍--ഖമര്‍ മെകോംഗ്‌ എന്ന പദവും 
നിരുക്തിശാസ്ത്രപരമായി ഒന്നാണ്‌. മാ-ഗംഗ, മെകോംഗ്‌, പുതിയ 
ചൈനീസ്‌ പദമായ കിയാംഗ്‌ എന്നീ പദങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം ഓസ്്രിക്‌ ഉല്‍പത്തി 
യാണുള്ളത്‌. 

ആര്യന്മാരുടെ ഭാതികസംസ്‌കൃതി എങ്ങനെയുള്ളതായിരുന്നു ? 
ചാരനിറത്തിലുള്ള മണ്‍പാത്രങ്ങളുമായി (6 ഥ/ദ8) ബന്ധപ്പെട്ടതായിരുന്നു 
ആര്യന്‍ സംസ്‌കാരം. കാര്‍ബണ്‍-14 പ്രകാരമുള്ള ഗവേഷണങ്ങള്‍ 
തെളിയിക്കുന്നത്‌ ചാരനിറ മണ്‍പാത്ര സംസ്‌കാരം ബി.സി. 10-ാം നൂറ്റാണ്ടു 
മുതലാണ്‌ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. ഈ സംസ്കാരവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട മറ്റു 
സാധനങ്ങളുടെ കാലഘട്ടവും കാര്‍ബണ്‍ -14 രീതിയനുസരിച്ച്‌ 


നിര്‍ണ്ണയിക്കാവുന്നതാണ്‌. കുരുക്കളുടെ തലസ്ഥാനമായ ഹസ്തിനപുര 
ക വാമ്ുറ്റിവ്‌ 


ത്തില്‍ ഖനനം നടത്തിയപ്പോള്‍ ഇഷ്ടികകള്‍ കൊണ്ടും മുളകൊണ്ടും 
നിര്‍മ്മിച്ച സാധാരണ വീടുകളുടെ അവശിഷ്ടങ്ങള്‍ കണ്ടെത്താനായി. 
ചുവരുകള്‍ മരംകൊണ്ടും ചുട്ട കളിമണ്ണു കൊണ്ടുമുള്ളതായിരുന്നു. 
രാജകീയ്പ്രാഷ്ടിയുള്ള ഒന്നും കണ്ടെത്താനായില്ല. എന്നാല്‍, ചുറ്റും 
കിടങ്ങുള്ള ചൂട്ട ഇഷ്ടികകള്‍കൊണ്ടും മരംകൊണ്ടും വിദഗ്ദമായി 
നിര്‍മ്മിച്ച കോട്ടയുടെ ചില അവശിഷ്ടങ്ങള്‍ കണ്ടെത്താനായിട്ടുണ്ട്‌* 
മാര്യന്മാരുടെ പാടലിപുത്രത്തിനു സമാനമായിട്ടാണ്‌ ഹസ്തിനാപുരത്തെ 
കണക്കാക്കിയിരുന്നത്‌. മികച്ച പണിയായുധങ്ങളും മറ്റും വെങ്കലം 
കൊണ്ടുണ്ടാക്കിവയായിരുന്നു. വെങ്കലത്തെ മിനുസമാക്കുമ്പോള്‍ സ്വര്‍ണ്ണം 
പോലെ അതു തിളങ്ങുന്നു. മരംകൊണ്ടുണ്ടാക്കിയ സ്തൂപങ്ങള്‍ പല 
വര്‍ണ്ണങ്ങളിലുള്ള അരക്കുകൊണ്ട്‌ തേച്ചുമിനുക്കിയിരിക്കണം. മറ്റു 
യുദ്ധപ്രഭുക്കളുടെ കാര്യത്തിലെന്നപോലെ, ഹസ്തിനാപുരത്തിലെ 
ചുവരുകള്‍ സുന്ദരമായ സമ്പന്നമായ വസ്തുക്കളാലും തറകള്‍ 
മനോഹരമായ പരവതാനികളാലും അലംകൃതമായിരുന്നിരിക്കണം. 
മൊത്തത്തില്‍ കോട്ടയുടെ അകം അത്ഭുതകരമായ കാഴ്ചതന്നെയായിരി 
ക്കണം. വടക്കുപടിഞ്ഞാറന്‍ ഭാഗത്ത്‌ ഗോതമ്പും ബാര്‍ളിയുമായിരുന്നു 
ഭക്ഷ്യധാന്യം. അതില്‍നിന്നു വ്യത്യസ്തമായി ഇവിടെ അരി മാത്രമാണ്‌ 
കണ്ടെത്തിയിട്ടുള്ളത്‌. ഭക്ഷണത്തിനുപയോഗിക്കുന്ന മൃഗങ്ങളില്‍ പശു, 
എരുമ, ആട്‌, പന്നി, മാന്‍ എന്നിവയുടെ എല്ലുകളും മറ്റും കണ്ടെത്തിയി 
ട്ടുണ്ട്‌ ?. ഇതാണ്‌ കുരുക്കളുടെയും പാഞ്ചാലരുടെയും ജീവിതം. 

പക്ഷെ, ഇരുമ്പ്‌ ഉപയോഗിക്കുന്നവരും നാടോടികളുമായ യോദ്ധാ 
ക്കളുടെ സംസ്കാരം പടിഞ്ഞാറുനിന്ന്‌ അതിക്രമിച്ചുവന്നതിന്റെ തെളി 
വുണ്ട്‌ ". അവരും വെള്ളനിറമുള്ള ആര്യന്മാര്‍ തന്നെയായിരുന്നു. ആദ്യം 
വന്ന ആര്യന്മാര്‍ വെങ്കലം ഉപയോഗിക്കുന്നവരായിരുന്നു. വെങ്കലം ഉപയോ 
ഗിക്കുന്നവര്‍ ഇരുമ്പ്‌ ഉപയോഗിക്കുന്നവരുടെ മുമ്പില്‍ പരാജിതരായി. 
വെങ്കലായുധങ്ങള്‍ ഏതു സമയത്തും പൊട്ടിപ്പോകാനിടയുള്ളതിനാല്‍, 
ഇരുമ്പായുധങ്ങളെപ്പോലെ ആശ്രയിക്കാനാവുമായിരുന്നില്ല. വെങ്കലം 
ഉപയോഗിക്കുന്ന മൈസീനിയന്മാര്‍ ഇരുമ്പ്‌ ഉപയോഗിക്കുന്ന ഡോറിയന്മാ 
രുടെ മുമ്പില്‍ പരാജയപ്പെട്ടുവല്ലോ. അതുതന്നെയായിരിക്കണം ഹസ്തിന 
പുരത്തിലും സംഭവിച്ചത്‌. കുരുക്കളുടെ ഭരണത്തിനു പകരം പാണ്ഡവ 
ന്മാരുടെ ഭരണം. 
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ഇത്രയും പുരാവസ്തുശാസ്ത്രം. ഇതിനെ എങ്ങനെ സാഹിത്യ 
വീക്ഷണകോണുമായി പൊരുത്തപ്പെടുത്താനാകും. പ്രകൃത്യാതീത 
സംഭവങ്ങള്‍ക്കെല്ലാംതന്നെ പ്രാകൃതികമായ വിശദീകരണം സാദ്ധ്യ 
മാണെന്ന്‌ പ്രതിഭാബോസ്‌ കരുതുന്നു. ഇത്‌ യുക്തിസഹമായ 
നിലപാടുതന്നെയാണ്‌. അച്ഛന്‍ ആരെന്ന്‌ അറിയാത്ത സ്ത്രീകഥാപാത്ര 
ങ്ങളെല്ലാവരും അനാര്യരാണെന്ന നിലപാടില്‍ നിന്ന്‌ ഗംഗയും 


ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ 2008. ക? 


്രപദിയുമെല്ലാം അനാര്യരാണെന്ന നിഗമനത്തില്‍ നാമെത്തുന്നു. ഒരു 
മുക്കുവ ഗോത്രരാജാവിന്റെ പുത്രിയായിരുന്നു സത്യവതി. പക്ഷെ അവള്‍ 
അറിയപ്പെട്ടത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പേരിലല്ല. അവള്‍ കറുത്ത നിറമുള്ളവളായി 
രുന്നു. (കാളീ സത്യവതി"). ദ്രപദിയും കറുത്ത നിറമുള്ളവള്‍തന്നെ. 
രാഷ്ര്രീയ കാരണങ്ങളാല്‍ ആദിവാസിപുത്രനായ ധൃഷ്ടധ്യുമ്നനെയും 
സഹോദരി കൃഷ്ണദ്രാപദി (കറുത്ത ദ്രപദി) യെയും ദത്തെടുക്കുക 
യായിരുന്നു. ഇക്കാര്യത്തിനായി, ഹാരപ്പന്‍ കാലഘട്ടത്തോളം വേരുകളുള്ള 
(്രാഹ്മണര്‍ വളരെ വിചിത്രവും അത്ഭുതകരുമായ ആചാരാനുഷ്ഠാന 
ങ്ങളെല്ലാം ഉണ്ടാക്കിയിരുന്നു. ഗാന്ധാരി വെളുത്ത നിറമുള്ള ആര്യസ്ത്രീ 
യായിരുന്നു. അവരുടെ അച്ഛന്റെ പേര്‌ അറിയാവുന്നതാണ്‌. 

ഇനി നമുക്ക്‌ ചില പ്രകൃത്യാതീത സംഭവങ്ങളെ പരിശോധിക്കാം. 
ഗംഗ ഏഴു പുത്രന്മാരെ ജലത്തിനു നല്‍കുകയും, പിന്നീട്‌ ഭീഷ്മര്‍ 
എന്നറിയപ്പെട്ട എട്ടാമത്തെ പുര്രനായ ദേവ്രവതന്‍ ജന്മം നല്‍കി 
അപ്രത്യക്ഷയാവുകയും ചെയ്യുന്നു. എന്താണിതുകൊണ്ട്‌ അര്‍ത്ഥമാ 
ക്കുന്നത്‌ ? പ്രതിഭാബോസ്‌ പറയുന്നത്‌ ഗംഗക്ക്‌ ഏഴുപ്രാവശ്യം 
ഗര്‍ഭമലസിപ്പോയിയെന്നും എട്ടാമത്തെ പുത്രനായ ദേവവ്രതന്‌ ജന്മം 
നല്‍കുന്നതിനിടെ മരണപ്പെട്ടു വെന്നുമാണ്‌. ഈ വിശദീകരണം 
യുക്തിസഹമാണെന്നും തോന്നുന്നു. 

ഗാന്ധാരിയുടെ നൂറു പുത്രന്മാരെക്കുറിച്ച്‌ എന്താണ്‌ പറയാനുള്ളത്‌ ? 
ഗാന്ധാരി രാജ്ഞിയായതിനാല്‍ രാജാവിന്റെ വെപ്പാട്ടിമാരുടെയും 
അവരുടെ കുട്ടികളുടെയും നാഥയായിരുന്നു. ദുര്യോധനനും ദുശ്ശാസനനും 
മാത്രമായിരിക്കണം ഗാന്ധാരിയുടെ കുട്ടികള്‍. അന്തപുരത്തിലെ റാണി 
എന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌ മറ്റുള്ള കുട്ടികള്‍ അവരുടേതായിരിക്കുന്നത്‌. 

കുട്ടിക്കാലത്ത്‌ ഭീമനെ വെള്ളത്തില്‍ മുക്കിക്കൊല്ലാന്‍ ഒരു ശ്രമം 
നടന്നിരുന്നു. എന്നാല്‍ അധോലോകത്തുനിന്ന്‌, പരിക്കൊന്നും പറ്റാതെ 
എട്ടുദിവസത്തിനുശേഷം അവന്‍ മടങ്ങിവന്നു. ഒരുപക്ഷെ, ഈ കഥ 
ദുര്യോധനനെ അപകീര്‍ത്തിപ്പെടുത്തുവാന്‍ വിദുരര്‍ കെട്ടിച്ചമച്ചതാകാം. 
അതുപോലെ അരക്കില്ലത്തില്‍ നിന്നുള്ള നീണ്ട തുരങ്കത്തിന്റെ കഥയും. 
ഗംഗാസമതലത്തിലെ ജലനിരപ്പ്‌ വളരെ ഉയരത്തിലായിരുന്നു എന്നത്‌ ഒരു 
വസ്തുതയാണ്‌. ആ നിലയ്ക്ക്‌ സാങ്കേതികമായി അത്തരമൊരു തുരങ്കം 
നിര്‍മ്മിക്കുക എന്നത്‌ സാദ്ധ്യമായിരുന്നോ ? 

ദ്രൌപദിയുടെ വസ്ത്രാക്ഷേപസമയത്ത്‌ കൃഷ്ണന്‍ എവിടെ 
നിന്നോ പെട്ടെന്ന്‌ പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട മേല്‍വസ്ത്രം നല്‍കി രക്ഷിച്ച കഥ. 
ഇതൊരു കല്പിതകഥയാവാനല്ലേ സാദ്ധ്യത ? ദുശ്ശാസനന്‍ അവളുടെ മുടി 
യില്‍ പിടിച്ച്‌ വലിച്ചിഴച്ച്‌ ദര്‍ബാര്‍ഹാളിലേക്ക്‌ കൊണ്ടുവരുന്നു. ബഹള 
ത്തിനിടയ്ക്ക്‌ അയാള്‍ അവളുടെ വസ്ത്രങ്ങള്‍ വലിച്ച്‌ അഴിച്ചിരിക്കാം. 
കാൌരവന്മാരെ സംബന്ധിച്ച്‌ തങ്ങള്‍ സഹോദരന്മാരെന്ന്‌ അംഗീകരിക്കാത്ത 
പഞ്ചപാണ്ഡവന്മാരുമായി വിചിത്രമായ രീതിയില്‍ ബന്ധമുള്ള വംശീയ 
്ഷായി അനാര്ൃയയായ കറുത്ത സ്ത്രീയായിരുന്നു അവള്‍. 


58 പം വാദ്൭റിവ്‌ 


കൃഷ്ണന്റെ വിശ്വരൂപദര്‍ശനം മാസ്സ്‌ ഹിപ്നോട്ടിസത്തിന്റെ 
നിദര്‍ശനമായിരിക്കാനാണ്‌ സാദ്ധ്യത. അസാധാരണ കഴിവുള്ള ഈ 
കഥാപാത്രം തന്റെ അത്ഭുത കൃത്യങ്ങളിലൂടെ ദൈവമനുഷ്യന്റെ ഭാഗം 
അഭിനയിക്കുന്നു. 

ഗന്ധര്‍വ്വന്മാരെപ്പറ്റി എന്താണ്‌ പറയാനുള്ളത്‌ ? പ്രകൃത്യാതീത 
ശക്തികളാണ്‌ അവരെന്ന്‌ കരുതപ്പെടുന്നു. വാസ്തവത്തില്‍, ഇന്ന്‌ പത്താന്‍ 
എന്നറിയപ്പെടുന്ന പ്രാചീന ഗാന്ധാരത്തിലെ ആളുകളായിരുന്നു അവര്‍. 
പക്ത എന്ന പദത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ പത്താന്‍ അഥവാ പഷ്തൂണ്‍ എന്ന പദം 
ഉണ്ടായത്‌. പരുഷ്ണി (റാവി) നദിയുടെ സമീപത്തുവെച്ച്‌ നടന്ന ജഗ്വേദ 
പ്രസിദ്ധമായ ദാശരാജ്ഞ (പത്തു രാജാക്കന്മാരുടെ യുദ്ധം) ത്തില്‍ 
പങ്കെടുത്ത ഒരു ഗോത്രമായിരുന്നു പക്താന്മാരുടേത്‌. പക്താന്‍ പ്രദേശത്ത്‌ 
വൈദികമതമായിരുന്നു ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. പിന്നീട്‌ ആ പ്രദേശം ബഈദ്ധ- 
ഹിന്ദു മതങ്ങളിലേക്കും അവസാനം ഇസ്ലാമിലേക്കും മാറി. പത്താന്‍കാര്‍ക്ക്‌ 
ഇന്നുപോലും ഓജസ്സാര്‍ന്ന രണസംഗീത പാരമ്പര്യം ഉണ്ട്‌. പത്താന്‍ 
കാരുടെ പിന്മുറക്കാരെന്നു കരുതപ്പെടുന്ന ജിപ്സികള്‍ പാട്ടിലും ആട്ടത്തി 
ലുമെല്ലാം പ്രസിദ്ധരാണ്‌. 

ഇനി നമുക്ക്‌ മഹാഭാരതത്തിലെ ചില കഥാപാത്രങ്ങളെ 
വിശകലനം ചെയ്യാം. ശന്തനു കാമാസക്തിയാല്‍ മതിഭ്രമം ബാധിച്ച ഒരു 
മനുഷ്യ നായിരിക്കാനിടയില്ല. മുക്കുവ രാജാവിന്റെ പുര്തിയായ 
സത്യവതിയുമായുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിവാഹത്തിന്‌ ഒരു രാഷ്ര്രീയ 
വിവാഹത്തിന്റെ എല്ലാ കെണികളും ഉണ്ട്‌. രാഷ്ദ്രീയമായി അത്യാവശ്യ 
മാണെന്നതിനാല്‍ കുരുക്കള്‍ക്കുവേണ്ടി ദേവ്രവതന്‍ സിംഹാസനവും 
വിവാഹവും വേണ്ടെന്നുവെച്ചു. അതിനു പകരമായി, തങ്ങളുടെ പ്രാചീന 
എതിരാളികളായ പാഞ്ചാലരുമായുള്ള പോരാട്ടങ്ങളില്‍ ശക്തരായ 
നാഗയോദഭ്ധാക്കളുടെ സഹായം ലഭിക്കുകയും ചെയ്തു. ശന്തനു മുമ്പ്‌ 
ഗംഗയുമായി ഒരു രാഷ്ട്രീയ വിവാഹത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടിട്ടുണ്ടായിരുന്നു. ഈ 
രണ്ടു വിവാഹത്തിലൂടെയും തന്റെ രാജ്യത്തിന്റെ വിസ്തൃതി അദ്ദേഹം 
വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചു എന്നതില്‍ സംശയമില്ല. ദീര്‍ഘവീക്ഷണമുള്ള ശക്തയായ ഒരു 
സ്ത്രീയായിരുന്നു സത്യവതി എന്ന കാര്യം ഉറപ്പാണ്‌. കുരുഗോത്രത്തെ 
അനാര്ൃയവല്‍ക്കരിക്കാന്‍ തന്റെ വിവാഹസമയത്ത്‌ സത്യവതി പ്ലാനിട്ടിരുന്നു 
വെന്ന്‌ പറയാനാവില്ല. പക്ഷെ, അവസരം കൈവന്നപ്പോള്‍ ഇക്കാരൃത്തി 
നായി തന്റെ പുര്രനായ വ്യാസനെ ഉപയോഗപ്പെടുത്തി. തന്റെ പുര്രനായ 
വിചിത്രവീര്യനുവേണ്ടി ഗര്‍ഭം ധരിക്കാന്‍ ആര്യന്‍ പെണ്‍കുട്ടികളായ 
അംബികയെയും അംബാലികയെയും അവര്‍ നിര്‍ബന്ധിച്ചു. പേരു സൂചിപ്പി 
ക്കിക്കുന്നതുപോലെ വിചിത്രവീര്യൻ സ്വവര്‍ഗഭോഗിയായിരിക്കാനാണിട. 
ക്ഷേത്രജ പുത്രന്മാരെയും കാനീന പുത്രന്മാരേയും കുറിച്ച്‌ രണ്ടുവാക്ക്‌ 
ഇവിടെ പറയാനാഗ്രഹിക്കുന്നു. ആര്യന്‍ സങ്കല്പമനുസരിച്ച്‌ സ്ത്രീയുടെ 
ഗര്‍ഭപാ്രതം ഭര്‍ത്താവിന്റെ സ്വത്താണ്‌ -ക്ഷേത്ര(നില)മാണ്‌. ഈ 
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ക്ഷേത്രത്തില്‍ ഭര്‍ത്താവല്ലാതെ മറ്റാരെങ്കിലുമാണ്‌ പുര്തനെ 
ഉല്പാദിപ്പിക്കുന്നതെങ്കില്‍ ആ പുത്രന്‍ നിയമപരമായി ഭര്‍ത്താവിന്റെ 
ക്ഷേത്രജപുത്രനാണ്‌. ഇതിനെ പെണ്‍കുട്ടി യുടെ വിവാഹത്തിനുമുമ്പുള്ള 
കുട്ടികളിലേക്കും പൂര്‍വ്വകാല പ്രാബല്യ ത്തോടെ വ്യാപിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
അത്തരം കുട്ടികളേയും ഭര്‍ത്താവിന്റേതായി കണക്കാക്കുന്നു. അവര്‍ 
കാനീന പു(്തന്മാരെന്നാണ്‌ അറിയപ്പെടുന്നത്‌. കുന്തിയുടെയും 
പാണ്ഡുവിന്റെയും കാനീന പുത്രനായിരുന്നു കര്‍ണ്ണന്‍. 

സത്യവതിയെ സംബന്ധിച്ച്‌ തന്റെ പുര്തനായ വ്യാസനുമായി 
ലൈംഗികബന്ധത്തിലേര്‍പ്പെടാന്‍ അംബികയേയും അംബാലികയേയും 
നിര്‍ബന്ധിച്ചത്‌ നിയമപരമായി ശരിയായിരുന്നു. മാതൃദായ്ക്രമത്തിന്റെ 
സങ്കല്പങ്ങളനുസരിച്ച്‌ ഗര്‍ഭപാത്രമടക്കമുള്ള സ്ധ്രീയുടെ ശരീരം 
അവളുടെ സ്വന്തമായിരുന്നു. ആയതിനാല്‍ അവള്‍ പ്രസവിക്കുന്ന 
ഏതൊരു കുട്ടിക്കും നിയമപരമായി സാധുതയുണ്ട്‌. ആയതിനാല്‍ 
പരാശരനില്‍ നിന്ന്‌ തനിക്കുണ്ടായ പുത്രന്‍ വ്യാസന്‍ സത്യവതിയുടെ 
കണ്ണില്‍ നിയമപരമായി സാധുതയുള്ളവനാണ്‌. മാത്രമല്ല തന്റെ ആര്യ 
പുത്രനായ വിചിത്രവീര്യനുവേണ്ടി ക്ഷേത്രജപുത്രന്മാരെ സൃഷ്ടിക്കാന്‍ 
വ്യാസനല്ലാതെ അനുയോജ്യനായി മറ്റാരാണുള്ളത്‌ ? അങ്ങനെ ജനിച്ച 
പുത്രന്മാര്‍ പൂര്‍ണ്ണമായും ആരോഗ്യവാന്മാരായിരുന്നില്ല. ധൃതരാഷ്ര്രര്‍ 
അന്ധനായാണ്‌ ജനിച്ചത്‌. പാണ്ഡുവാകട്ടെ കുഷ്ഠരോഗിയായിത്തീര്‍ന്നു. 
അതുകൊണ്ടുതന്നെ പാണ്ഡുവിന്‌ തന്റെ ഭാര്യമാരായ കുന്തിയും മാദ്രിയു 
മൊത്ത്‌ ഹസ്തിനപുരത്തിനു വെളിയില്‍ ജീവിക്കേണ്ടിവന്നു. 

യോദ്ധാക്കളുടെ വര്‍ഗ്ഗം പൊതുവെ പറയുന്ന വാക്കുകള്‍ക്ക്‌ 
വലിയ മൂല്യം കല്‍പിക്കുന്നവരാണ്‌. അതിനെ തകര്‍ക്കാനാവില്ല. അവര്‍ 
തങ്ങളുടെ നേതാവിനോട്‌ വളരെ ശക്തമായ വിധേയത്വം കാണിക്കുകയും 
ചെയ്യും. തുളസീദാസ്‌ ഈ മനോഭാവത്തെ ഇങ്ങനെ വിവരിക്കുന്നു : 
“രഘുകുലരീതി സദാ ചലി ആയി, പ്രാണ്‍ജാവു വരു വചന ന ജായി” 
(പ്രാണന്‍ കളഞ്ഞും വാക്കു പാലിക്കുക എന്ന രഘുകുലരീതി സദാ 
നടന്നുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു) 

ആയതിനാലാണ്‌, രാഷ്ട്രീയ കാരണങ്ങളാല്‍ തന്റെ പിതാവിന്റെ 
ദുഷ്പ്രേരണയാലെടുത്ത, താന്‍ ഒരിക്കലും രാജാവാകില്ലെന്നും വിവാഹം 
കഴിക്കില്ലെന്നും എടുത്ത ശപഥം ദേവവ്രതന്‍ പാലിച്ചത്‌. ജീവിതത്തിലൊരി 
ക്കലും അദ്ദേഹം തന്റെ ശപഥത്തെക്കുറിച്ച്‌ സംശയിക്കുകയോ 
ഖേദിക്കുകയോ ചെയ്തിട്ടില്ല. മാത്രമല്ല, ഈ മനോഭാവം കാരണം അദ്ദേഹം 
തന്റെ രണ്ടാനമ്മയോട്‌ പൂര്‍ണ്ണമായും വിധേയത്വമുള്ളവനായിരുന്നു. തന്റെ 
പിതാവായ ശന്തനുവിന്റെ അഭാവത്തില്‍ രണ്ടാനമ്മയായ സത്യവതിയായി 
രുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ നേതാവ്‌. കൂടാതെ, ഭീഷ്മര്‍ക്ക്‌ ഒരമ്മയുടെ 
നിലയെക്കുറിച്ച്‌ ഒന്നും അറിയുമായിരുന്നില്ല. ഒരുപക്ഷെ, സത്യവതി ഈ 
കുറവ്‌ നികത്തിയിരിക്കാം-രണ്ടുപേരും സമപ്രായക്കാരായിരിക്കാമെങ്കിലും. 


ദയയാലും സ്‌നേഹത്താലും സത്യവതി അദ്ദേഹത്തെ കീഴടക്കിയിരിക്കാം. 
ക. വമാ 


എന്തായാലും ശന്തനുവിന്റെ മരണശേഷം ഏതു കാര്യത്തെക്കുറിച്ചും 
സത്യവതി എടുക്കുന്ന തീരുമാനം കുടുംബത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ അവസാന 
വാക്കായിരുന്നു. അന്ധനായ ധൃതരാഷ്ര്രര്‍ക്കു പകരം പാണ്ഡുവിനെ 
രാജാവായി തെരഞ്ഞെടുത്തത്‌ സത്യവതിയായിരുന്നു. 

ശാന്തിപര്‍വ്ൃത്തിലെ നീതിവാക്യങ്ങള്‍ ഭീഷ്മരുടെ വായില്‍ 
തിരുകികയറ്റിയവയാണ്‌. അദ്ദേഹം (്രാഹ്മണരീതികളോട്‌ അത്രയ്ക്ക്‌ 
അടുപ്പമുള്ളയാളാണെന്നു തോന്നുന്നില്ല. പല കാര്യങ്ങളിലും ലളിത മന 
സ്്‌കനും നേരേവാ നേരേപോ മട്ടുകാരനുമായ ധീരനും വീരനുമായ ഒരു 
ക്ഷത്രിയ യോദ്ധാവായിരുന്നു. അല്ലെങ്കില്‍, ശിശുപാലനെ വധിച്ച യജ്ഞ 
ത്തില്‍ വെച്ച്‌ ദൈവമെന്ന നിലയില്‍ കൃഷ്ണന്‌ എങ്ങനെ അദ്ദേഹത്തെ 
മാസ്മരികതയ്ക്ക്‌ അടിപ്പെടുത്താന്‍ കഴിയും ? 

ഭീഷ്മര്‍ രാജ്യഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ അത്ര താല്പര്യം കാണിച്ചതായി 
തോന്നുന്നില്ല. അത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ശപഥത്തിനു വിരുദ്ധമായിരുന്നു. 
അതുകൊണ്ട്‌ പാണ്ഡു പോയപ്പോള്‍ വിദുരന്‍ അവസരം ഉപയോഗ 
പ്പെടുത്തി. പ്രധാനമന്ത്രിയെന്ന നിലയില്‍ വിദുരര്‍ക്ക്‌ ധൃതരാഷ്ട്രരുടെ 
പൂര്‍ണ്ണശ്രദ്ധ ലഭിച്ചിരുന്നു. വിദുരന്‍ സൂധ്രശാലിയായി രുന്നു. പക്ഷെ, ധൃത 
രാഷ്ട്രര്‍ക്കുമേലുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ സ്വാധീനം വെറും സൂത്രശാലിത്വം 
കൊണ്ടുമാത്രം നേടിയതല്ല. ധൃതരാഷ്ര്രര്‍ക്കും പാണ്ഡുവിനുമൊപ്പമാണ്‌ 
അദ്ദേഹം വളര്‍ന്നത്‌. അതുകൊണ്ടുതന്നെ അവര്‍ക്ക്‌ പരസ്പരം വളരെ 
യധികം സ്നേഹം ഉണ്ടായിരുന്നിരിക്കണം. മഹാഭാരതത്തില്‍ പറയുന്നതു 
പോലെ വിദുരന്‍ മൃദുഭാഷിയായിരുന്നു. തന്റെ പുത്രനായ യുധിഷ്ഠിരനു 
വേണ്ടി എല്ലാ വഴികളിലൂടെയും യത്നിച്ചുവെങ്കിലും വിദുരന്‍ അസാധാ 
രണമായ വശീകരണശേഷിയും സരമ്യപ്രകൃതവും ഉള്ള ഒരാളായിരുന്നു. 

കുന്തിയെപ്പറ്റി എന്താണ്‌ പറയാനുള്ളത്‌ ? അവര്‍ കാമാസക്തി 
കൂടിയ സ്ത്രീയായിരുന്നോ ? സാമാന്യമായ രീതിയിലായിരുന്നില്ലെങ്കിലും 
ആര്യവംശത്തില്‍പ്പെട്ട ഒരു രാജ്ഞിക്ക്‌ വിവാഹപൂര്‍വ്വ ലൈംഗികബന്ധ 
ങ്ങള്‍ ആകാമായിരുന്നു. അങ്ങിനെയുണ്ടാകുന്ന പുത്രന്‍ അവളുടെ ഭാവി 
ഭര്‍ത്താവിന്റെ കാനീനപുത്രനാകും. വിദുരനില്‍ നിന്ന്‌ കുന്തിക്കുണ്ടായ 
യുധിഷ്ഠിരന്റെ സിംഹാസനാരോഹണ സാദ്ധ്യതയെ അപകടത്തിലാക്കു 
മെന്നതിനാല്‍, തന്നെക്കുറിച്ച്‌ ഒന്നും പറയാതിരിക്കാന്‍ വിദുരന്‍ കുന്തിയെ 
നിര്‍ബന്ധിച്ചിട്ടുണ്ടാകും. മറ്റു പാണ്ഡവന്മാരെക്കുറിച്ച്‌ എന്താണ്‌ പറയുക ? 
ഹസ്തിനപുരിയിലെ വിവിധ ഗോത്രമുഖ്യന്മാരില്‍ നിന്ന്‌ കുന്തിക്കുണ്ടായ 
പുത്രന്മാരാണോ അവര്‍ $₹ കുന്തിയെ കാമാസക്തയായി കരുതുകയാണെ 
ങ്കില്‍ അതു ശരിയായിരിക്കും. 

സ്‌ 


ഇതുവരെ നാം മഹാഭാരതത്തെ അപനിര്‍മ്മിക്കുകയായിരുന്നു. 
അതിന്റെ വെളിച്ചത്തില്‍ കുരു-പാണ്ഡവകഥയെ ഇനി പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കാന്‍ 


ശ്രമിക്കാം. ി 
ഏപ്രില്‍ - ജെയ്‌ ന എ) 
തട 


ശന്തനുവിന്റെ സത്യവതിയുമായുള്ള വിവാഹം രാഷ്ട്രീയ 
വിവാഹമായിരുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഈ വിവാഹത്തില്‍ രണ്ടു 
പുത്രന്മാരുണ്ടായി-ചിത്രാംഗദനും വിചിത്രവീര്യനും. ഗന്ധവ്വന്മാരുമായുള്ള 
(പ്രാചീന പത്താന്‍കാര്‍?) പോരാട്ടത്തില്‍ ചിത്രാംഗദനു ജീവന്‍ നഷ്ടപ്പെട്ടു. 
വിചിത്രവീര്യൻ, പേരു (അല്ലെങ്കില്‍ പരിഹാസപ്പേര്‍) സൂചിപ്പിക്കുന്നതു 
പോലെ സ്വവര്‍ഗഭോഗി ആയിരിക്കാനാണ്‌ സാധ്യത. ശന്തനുവുമായുള്ള 
വിവാഹത്തിനു മുമ്പ്‌ പരാശരനിലുണ്ടായ തന്റെ പുത്രന്‍ ദ്വൈപായന 
വ്യാസനുമായി ലൈംഗികബന്ധത്തിലേര്‍പ്പെടാന്‍ സത്യവതി വിചിത്ര 
വീര്യന്റെ ഭാര്യമാരായ അംബികയേയും അംബാലികയേയും നിര്‍ബന്ധിച്ചു. 
ധൃതരാഷ്ട്രര്‍ ജന്മനാ അന്ധനായിരുന്നു. പാണ്ഡുവിനു പിന്നീട്‌ കുഷ്ഠ 
രോഗം പിടിപെട്ടു. വ്യാസന്‌ ഒരു ഭാഗ്യം കൂടിയുണ്ടായി-ദാസിയിലൊരു 
പുത്രന്‍-വിദുരന്‍. സത്യവതിയുടെ മേല്‍നോട്ടത്തില്‍ അവര്‍ മൂവരും തുല്യ 
പരിഗണനയോടെ കൊട്ടാരത്തില്‍ വളര്‍ത്തപ്പെട്ടു. പാണ്ഡു കുഷ്ഠരോഗി 
യായി ഹസ്തിനപുരത്തിനു വെളിയില്‍ ജീവിച്ചിരുന്നതുകൊണ്ടും ഭീഷ്മര്‍ 
സത്യവതി ആവശ്യപ്പെടുമ്പോഴല്ലാതെ, പൊതുവെ ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ 
നിന്നൊഴിഞ്ഞു നിന്നിരുന്നതുകൊണ്ടും വാസ്തവത്തില്‍ ഭരണം നിയന്ത്രി 
ച്ചിരുന്നത്‌ വിദുരനായിരുന്നു. വിദുരന്‍ തന്റെ പുത്രനായ യുധിഷ്ഠിരന്‍ 
രാജാവാകണമെന്ന്‌ വളരെയധികം ആഗ്രഹിച്ചിരുന്നു. ദുര്യോധനന്റെ 
ജനനം വിദുരനെ രോഷാകുലനാക്കി. അദ്ദേഹം ഇരുമ്പുപയോഗിക്കുന്ന, 
ഹസ്തിനപുരത്തിനു വെളിയില്‍ കാലിമേയ്ക്കുന്ന ഗോത്രങ്ങളുമായി 
സൌഹൃദമുണ്ടാക്കി. ദുര്യോധനന്‍ യുവരാജാവായി വാഴിക്കപ്പെടുന്ന 
സമയത്ത്‌ വിദുരന്‌ പാണ്ഡുവും മാദ്രിയും കൊല്ലപ്പെടേണ്ടിയിരുന്നു. 
പിന്നീട്‌ അദ്ദേഹം പാണ്ഡുവിന്റെ ക്ഷ്രേതജപുത്രന്മാരായി അഞ്ചു 
രാജാക്കന്മാരെ ഹാജരാക്കി. വാസ്തവത്തില്‍ ഈ അഞ്ചു രാജാക്കന്മാരും 
വൃത്യസ്ത ഗോത്രങ്ങളില്‍പ്പെട്ട വരായിരുന്നു. യയധേയം, വൃകം, 
അര്‍ജ്ജുനായനം, മധസം (രണ്ടു വിഭാഗങ്ങള്‍?) എന്നിവയായിരുന്നു അവ്‌. 
കുറച്ചുകാലം മുമ്പ്‌ വിദുരന്‍ ഈ അഞ്ചു ഗോത്രങ്ങളുമായി ഉടമ്പടി 
ഉണ്ടാക്കിയിരുന്ന. അദ്ദേഹം പരുക്കന്മാരായ യോദ്ധാക്കള്‍ക്ക്‌ സ്വര്‍ണ്ണവും 
പാരിതോഷികങ്ങളും നിരന്തരം നല്‍കിക്കൊണ്ട്‌ അവരെ വശത്താക്കി 
നിര്‍ത്തിയിരുന്നു. അതിനു പകരമായി അവര്‍ യുധിഷ്ഠിരനെ യാധേയ 
ന്മാരുടെ രാജാവാക്കി. മറ്റെല്ലാ ഗോത്രങ്ങളും യുധിഷ്ഠിരനെ തങ്ങളുടെ 
മേലാളനായി അംഗീകരിച്ചു. പാണ്ഡവന്മാരും കൌരവന്മാരുമായി കലഹം 
ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ തങ്ങളുടെ മേല്‍ത്തരം ഇരുമ്പായുധങ്ങളാല്‍ കൌരവന്മാരെ 
ഉന്മൂലനം ചെയ്യാമെന്നും ധാരണയുണ്ടാക്കിയിരുന്നു. അപ്പോള്‍ പാണ്ഡവ 
ന്മാരുടെ സ്രഷ്ടാവ്‌ വിദുരനായിരുന്നു. പാണ്ഡവന്മാരെക്കുറിച്ച്‌ വേദങ്ങളോ 
പുരാണങ്ങളോ ഒന്നുംതന്നെ പറയുന്നില്ല. 

കുരുരാജ്യത്തിന്റെ പൂര്‍വ്ൃവദിക്കിലുള്ള പാഞ്ചാലന്മാരുടെ പിന്തുണ 
ആര്‍ജ്ജിക്കാനും വിദുരന്‍ ശ്രമിച്ചു. അമ്പെയ്ത്തു മത്സരത്തിന്റെ 


അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ദ്രൌപദിക്ക്‌ ഒരും സ്വയംവരവും അദ്ദേഹം ഒരുക്കി. 
യക. വറി 


ന്‌ 


ര്യ 


ില്മഷി 


ക്ഷത്രിയനല്ലാതെ വെറുമൊരു സാരഥീപുത്രനായതുകൊണ്ട്‌ കര്‍ണ്ണനെ 
മത്സരത്തില്‍ പങ്കെടുക്കുന്നതില്‍ നിന്ന്‌ വിലക്കി. ദുര്യോധനന്‍ കര്‍ണ്ണനെ 
ഈ അപമാനത്തില്‍ നിന്ന്‌ രക്ഷിക്കുകയും രണ്ടുപേരും ആത്മസുഹൃത്തു 
ക്കളായി മാറുകയും ചെയ്തു. 

പാണ്ഡവരെ കൌരവര്‍ തങ്ങളുടെ സഹോദരങ്ങളായി അംഗീകരി 
ച്ചില്ല. പക്ഷെ, വിദുരന്റെ സ്വാധീനത്തില്‍ ധൃതരാഷ്ര്രര്‍ പാണ്ഡവര്‍ക്ക്‌ 
ഖാണ്ഡവവനത്തിനുമേല്‍ പരമാധികാരം നല്‍കി. പാണ്ഡവര്‍ ഖാണ്ഡവവന 
ത്തെയും അതില്‍ വസിക്കുന്ന ആദിവാസികളെയും ആര്യന്‍ രീതിയില്‍ 
ദഹിപ്പിച്ചു. അവിടെ ഇന്ദ്രപ്രസ്ഥം ഉയര്‍ന്നുവന്നു. ഇരുമ്പായുധങ്ങളുടെ 
സഹായത്താല്‍ പാണ്ഡവര്‍ എല്ലായിടത്തും വിജയികളായി. 

പിന്നെ, വൃഷ്ണിഗോത്രത്തില്‍പ്പെട്ട യാദവകുലത്തിലെ കൃഷ്ണന്‍ 
പ്രവര്‍ത്തിക്കാന്‍ തുടങ്ങുന്നു. അദ്ദേഹം ഒരു രാജാവായിരുന്നില്ല. 
വ്യക്തിപ്രഭാവവും സ്വാധീനവുമുള്ള ഒരു കുലീനന്‍ മാത്രമായിരുന്നു. 
അദ്ദേഹം മഗധയിലെ യാദവരാജാവായ ജരാസന്ധനെ തന്ത്രപൂര്‍വ്വം 
കൊല്ലുകയുണ്ടായി. കൊലയാളികള്‍ മറ്റൊരു യാദവരാജാവായ 
ശിശുപാലനെ യജ്ഞ കോലാഹലങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ കൊലപ്പെടുത്തി. 
കൃഷ്ണന്റെ കൊലകളെല്ലാം യാദവകുലത്തിനകത്തെ ഉപജാപങ്ങളു 
ടെയും യുദ്ധപ്രവണതയുടെയും ഫലമാണ്‌. 

കാര്യങ്ങള്‍ ഇങ്ങനെ ഒരുവിധം പോകവെ, കഴിവുകെട്ട യുധി 
ഷ്ഠിരന്‍ വിദുരന്റെ പദ്ധതികളെയെല്ലാം തകര്‍ത്തു. ഹസ്തിനപുരിയില്‍ 
വെച്ച്‌ ചുതുകളിക്കാന്‍ യുധിഷ്ഠിരന്‍ സമ്മതിച്ചു. ദുര്യോധനന്റെ മാതുലനും 
ചൂതുകളിയില്‍ വിദഗ്ദനുമായ ശകുനിയുമായി കളിക്കേണ്ട ആവശ്യമുണ്ടാ 
യിരുന്നില്ലെങ്കിലും, യുധിഷ്ഠിരന്‍ അതിനു നിര്‍ബന്ധം പിടിച്ചു. അതില്‍ 
എല്ലാം നഷ്ടപ്പെടുകയും (ദൌപദി ദര്‍ബാര്‍ ഹാളില്‍ വെച്ച്‌ പരസ്യമായി 
അപമാനിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്തു. പക്ഷെ, വിദുരരുടെ പ്രേരണയാലുള്ള 
ധൃതരാഷ്ട്രരുടെ ദയയാലും, പാണ്ഡവരുടെ കൈയിലുള്ള ഇരുമ്പായുധ 
ങ്ങളോടുള്ള ഭയത്താലും പാണ്ഡവര്‍ക്ക്‌ എല്ലാം തിരിച്ചുകിട്ടി. 

ഒരിക്കല്‍ക്കൂടി ചുതുകളിയില്‍ ആകൃഷ്ടനായി യുധിഷ്ഠിരന്‍ 
ഹസ്തിനപുരത്തിലെത്തി. ഇക്കുറിയും അദ്ദേഹത്തിന്‌ എല്ലാം നഷ്ടപ്പെട്ടു. 
പാണ്ഡവന്മാര്‍ പ്ര്ത്രണ്ടുവര്‍ഷത്തെ പ്രവാസത്തിനും ഒരു വര്‍ഷത്തെ 
അജ്ഞാതവാസത്തിനും നിര്‍ബന്ധിക്കപ്പെട്ടു. അവസാന വര്‍ഷം പാണ്ഡ 
വന്മാര്‍ കുരുദേശത്തിന്റെ ദക്ഷിണഭാഗത്തുള്ള വിരാടരാജാവുമായി ഒരു 
വൈവാഹിക സഖ്യ ഉടമ്പടിയില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. ശക്തരായ കുരുക്കള്‍ എല്ലാ 
ഭാഗത്തും ശത്രുക്കളാല്‍ വളയപ്പെട്ടു. ഇരുമ്പ്‌ ഉപയോഗിക്കുന്ന പാണ്ഡ 
വന്മാര്‍ വെങ്കലം ഉപയോഗിക്കുന്ന കൌരവന്മാരെ കീഴടക്കി. ഇരുവശത്തും 
ഭയങ്കരമായ കൂട്ടക്കശാപ്പും വഞ്ചനയും ഉപജാപങ്ങളും നടമാടി. 
യുധിഷ്ഠിരന്‍ രാജാവായി. വിദുരന്റെ സ്വപ്നം സാക്ഷാല്‍കൃതമായി. 

മഹാഭാരതത്തിന്റെ മൂലരൂപം ആയിരം ശ്ലോകങ്ങളുള്ള കൌര 


വര്‍ക്കനുകൂലമായ ഒരു വീരഗാഥയായിരുന്നു. പാണ്ഡവരുടെ വിജയത്തിന 
ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ 2008. 2 
പറ 


ശേഷം (ബാഹ്മണര്‍ കാരവന്മാരുടെ മുഖത്ത്‌ കരിതേച്ച്‌ ചിത്രീകരിക്കാന്‍ 
ആരംഭിച്ചു. അങ്ങനെ അത്‌ വഞ്ചനയുടെയും ദുര്‍വൃത്തികളുടെയും കഥ 
യായി മാറി. ഹിറ്റ്‌ലറുടെ പ്രചാരണമന്ത്രിയായ ഗീബല്‍സ്‌ പറഞ്ഞതു 
പോലെ ഒരു നുണ പലതവണ ആവര്‍ത്തിച്ചാല്‍ അതു സത്യമായിമാറും. 
ആയിരക്കണക്കിനു വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കുശേഷം, മഹാഭാരതത്തിന്റെ കഥ മാറ്റി 
യെഴുതേണ്ട സമയം വളരെ അതിക്രമിച്ചിരിക്കുന്നു. പ്രതിഭാബോസിന്റെ 
പാഠഭേദം വളരെ യുക്തിസഹമാണെന്നു തോന്നുന്നു. അവര്‍ തന്റെ 
എണ്‍പത്തിരണ്ടാമത്തെ വയസ്സില്‍ ധീരവും ഭാവനാസമ്പന്നവുമായ ഒരു 
കൃതി രചിച്ചിരിക്കുന്നു. അതു നമ്മുടെ ആരാധന അര്‍ഹിക്കുന്നു. 


പരാമര്‍ശ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ .: ; 


1. 1൯ 00൭൭൬ (സിദ൩ വ്ശ്മട്ിഠന ഗാ! (ഠമിഡദ്ദ 1978) - ഠം /ഡ്ണല 
ദടറ 


നദ്വി 50൫൭൮൦൧360 (൪ാറ്ഠ൯ 1974) 

നട റനുദവ്മദിംന ൩ (ഠഠന3 1953) - 7 ദ്ര 

10 

നട 8൩ ൦ ്ദ്൦ റ്ഗി/മട00 (061 1968) - 801096 ഒണ യന്ന 
൧ിവ്ഥ 

6. 010 

7. ൫ സനഥാട ബ്ദ ൭൪ 1961) - 11.8 0്ഥിടം 

8. ൧0008 ദ 3ഠഠിദ। നഠഗനടന്ട ൩ ൧ഥ്ട/ ബദ്ധ (൧2൭൮ 1964) - വറി 
ഥ്ദ്ിദ്ട് 


(റാഡിക്കല്‍ ഹ്യൂമനിസ്റ്റിന്റെ 1997 നവംബര്‍ ലക്കത്തില്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച 
ലേഖനത്തിന്റെ വിവര്‍ത്തനം) 


കും: 


ധ്യ 


ക 


ധാ രകാ ടിടി നി 
വാക്ക്‌ സത്യവും ജീവിതത്തിന്റെയും 
ചിന്തയുടെയും പ്രതികവുഥാണ്‌. 
ആത്മാര്‍ത്ഥതയും ആത്മാദിമാനവുമുള്ളവരുടെ 
ധീരമായ രചനകള്‍ ക്ഷണിക്കുന്നു. 
സഹകരിക്കുമല്ലോ. 


- പ്ര്രാധിപര്‍ 


വക വാമാറിറ്‌ 


കവിത 


ഇരുട്ടത്തിരിക്കുന്വോള്‍ 


ക്രരുട്ടത്തിരിക്കുമ്പോള്‍ 
ഇതു വായിക്കുക 


കാണാത്ത 
വെളിച്ചത്തിന്‍ 
കതിരുകളോരോന്നായ്‌ 
മൂര്‍ദ്ധാവിലേറ്റുവാങ്ങുക 


ഒരുമാത്ര 
നേര്‍ത്ത നിശ്വാസ വായുവില്‍ 


ഉള്ളിലെ 
കടലിരമ്പങ്ങള്‍ കേള്‍ക്കുക 


മെല്ലെ 
ആകാശവാതില്‍ തുറ- 
ന്നാദി മൌനത്തിന്റെ 
മന്ത്രം ശ്രവിക്കുക 


ഇനിയു- 
മാറാത്തചൂടിനാല്‍ 
ഇടനെഞ്ചിലെ 
മേഘശൈലമുരുക്കുക 


വിശുദ്ധിത-- 

ന്നുറവ വറ്റാത്ത നദികളെ 
സ്നേഹധാരയായ്‌ 
സിരകളിലൊഴുക്കുക. 
അറ്റവേരുകളൂന്നി-- 

യിളം മണ്ണില്‍ 

പച്ചയായി 

നിവര്‍ന്നു നിന്നീടുക 


നിത്യമായ വെളിച്ചത്തിനിപ്പുറം 
തണലേറ്റുകിടക്കട്ടെ ജീവിതം 


കുമാര്‍. പി. മൂക്കുതല 


ഇതിരുട്ടല്ല ! 
കറുത്ത വെളിച്ചമാണെ- 
ന്നറിയുക. 


ഒരാവര്‍ത്തികൂടി 

യിതു വായിക്കുക 
ഈയന്ധകാരം 
നിറകണ്ണോടു ചേര്‍ക്കുക 


കാളി 


ഡി.ബി.അജിത്കുമാര്‍ 


ച്ഭ്രവും കൊടിയുമിറങ്ങി 
ആടയാഭരണങ്ങളെല്ലാമഴിഞ്ഞു 
വാണിഭവും വാര്‍ത്തകളും 
പുഴകടന്നുപോയി 
കാര്യക്കാരില്ലാതെ 
കിനാവിനുപോലും 

ഇത്തിരി തിരിയുമെണ്ണയുമില്ലാതെ 
കറുത്തുമെല്ലിച്ചു നീ 
തനിച്ചിരിക്കേ 

നീട്ടിവിളിച്ചോളൂു 
അകത്തുനീയെങ്കില്‍ 
പുറത്തുണ്ടാവും ഞാന്‍. 
പുറത്തുനീയെങ്കില്‍ 
അകത്തുണ്ടാവും ഞാന്‍. 


ഏപ്രില്‍ - മെയ്‌ 2008. ഒം 
ഗെ 


ആരിരിരാരാഭരാ | 
സി.പി.ശാന്തിപ്രസാദ്‌ 


ക്ടറ്റച്ചട്ടിയിലുണ്ടേ, 

ഒറ്റപ്പായില്‍ കിടന്നേ, 
ഒത്തുചേര്‍ന്നു വളര്‍ന്നേ, 
നമ്മള്‍ ഒറ്റയ്ക്കൊറ്റയ്ക്കായേ ] 


അപ്പൂപ്പന്‍മാരുമില്ല; 
പഴങ്കഥയേടുകളൊന്നുമില്ല. 
അമ്മുമ്മമാരില്ല; 
കടങ്കഥഘോഷവുമൊന്നുമില്ല. 
പെറ്റമ്മതന്നെയില്ല; 
മറ്റുളക്കെട്ടങ്ങുമൊന്നുമില്ല. 
കൂട്ടുകുടുംബമില്ല; 

കൂട്ടത്തെ ചൂരുമില്ല. 
പൈതങ്ങളൊന്നുമില്ല; 
പിന്നെ വായ്ക്കരിപ്പിള്ളയില്ല. 
ശിഷ്യഗണങ്ങളില്ല; 
ശിക്ഷക്കാരാരുമില്ല. 
സഖ്യങ്ങളൊന്നില്ല, 

പിന്നെ സാമന്തരാരുമില്ല. 


ആരോരുമില്ലെന്നേ, 
ഭൂമിയിലാരോരുമില്ലെന്നേ ! 
ആരിരിരാരാരോ... 
രരാരിരി, രാരിരിരാരാരോ ! 
ആരിതു ആരാരോ ! 
ഭൂമിയിലാരിതു 

ആരാരോ ? 


ജെ. ഷിജിമോന്‍ 


ഒരട്ടകളുടെ കാലം കഴിഞ്ഞു. 
ഒറ്റപ്പെട്ടുപോയ അക്കങ്ങളുടെ 
ജീവഗണിതം. 


ഒന്നിനോടൊന്നു ചേരാത്ത ഒന്ന്‌ 
ഒരുപാട്‌ വളവുകളുള്ള മൂന്ന്‌ 
പത്തിവിരിച്ചുനില്‍ക്കുന്ന അഞ്ച്‌ 
മഴുവിന്റെ മുഖമുള്ള ഏഴ്‌ 
വെറുതെ ചുരുണ്ടുകിടന്നുറങ്ങുന്ന 
ഒന്‍പത്‌. 


അക്കങ്ങളുടെ ശ്രേണിയില്‍ നിന്ന്‌ 
അടര്‍ന്നുപോയ കണ്ണികള്‍ തേടി 
തളര്‍ന്ന്‌ 

നീ നിന്റെ ജീവിതത്തെ 

മരണം കൊണ്ട്‌ ഛേദിച്ചു. 
ശേഷക്രിയയില്‍ ഒറ്റയായ ഞാന്‍ 


വീണ്ടും ശിഷ്ടമായി. 


രക പാറി 


യി ഥ്‌ ഭറ്റ്യ 


മ. 


കാഴ്ച-കാഴ്ചപ്പാട്‌ 


7 
ടസ്റ്റാഷ സുകേതു 
ര്മദ്യം അങ്ങനെയായിരുന്നു. കൈനീട്ടുന്നിടത്ത്‌ ബസ്സ്‌ നില്ക്കും. 
പിന്നെയൊരു ദിവസം ആരോ ഒരാള്‍ തുടങ്ങിവെച്ചു : "....മോനെ... കുറുവൻ 
വൈദ്യരെ പീട്യേന്റട്ത്ത്‌ ഒന്നു നിര്‍ത്തണേ... 
അങ്ങനെ ആദ്യത്തെ ബസ്റ്റോപ്പുണ്ടായി. അകത്തുനിന്ന്‌ കണ്ടക്ടറും 
ചവുട്ടുപടിയില്‍ നിന്ന്‌ ക്ലീനറും ഉച്ചത്തില്‍ വിളിച്ചുപറഞ്ഞു: 

“ വൈദ്യരെപീട്യ.... വൈദ്യരെപീട്യ.... 

മാവിന്‍ചോട്‌... മാവിന്‍ചോട്‌... 

കള്ള്ഷാപ്പ്‌... കള്ള്ഷാപ്പ്‌... 

വളവ്‌... വളവ്‌... 

വായനശാല... വായനശാല...” 

1] 

നാലാള്‍ കൂടുന്നിടം നാല്‍ക്കവലയായി. അവിടെ ശീമക്കൊന്നയു 
ടെ കാല്‍ നാട്ടി. അത്‌ പിന്നെ പന്തലായി. അതിനകത്ത്‌ കുന്തിച്ചിരുന്നു. 
അപ്പുറത്തും ഇപ്പുറത്തും രണ്ടു ചെങ്കല്ല്‌ വെച്ച്‌ അതിനുമീതെ ഇലക്ട്രിക്‌ 
പോസ്റ്റിന്റെ തുണ്ട്‌ കിടത്തിയിട്ടപ്പോള്‍ യാത്രക്കാര്‍ നിവര്‍ന്നിരിക്കാന്‍ 
തുടങ്ങി. 

1] 

കാലത്തിന്റെ മാറ്റത്തിനനുസരിച്ച്‌ ബസ്റ്റോപ്പും മാറി. ശീമക്കൊന്ന 
യ്ക്ക്‌ പകരം കവുങ്ങിന്റെ തൂണ്‌ കുഴിച്ചിട്ടു. ചെതല്‌ പിടിക്കാതിരിക്കാന്‍ 
കരിഓയില്‌ തേച്ചു. ഉത്തരവും കഴുക്കോലും തെങ്ങിന്റേത്‌. പട്ടികതല്ലി 
ഓടിട്ടു. 

1] 

“അഴീക്കോടന്‍ സ്മാരക ബസ്സ്‌ ഷെല്‍ട്ടര്‍' - എന്റെ ഓര്‍മ്മയിലെ 
ആദ്യത്തെ ചുവന്ന ബനസ്റ്സോപ്പായിരുന്നു. മരിച്ചാലും മറക്കില്ലത്‌. ആ 
മഹാസംഭവം. തലമൂത്ത നേതാവായിരുന്നു തറക്കല്ലിട്ടതും ഉദ്ഘാടനം 
ചെയ്തതും. നാടമുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം പറഞ്ഞ വാക്കുകള്‍ ഇപ്പോഴും എന്റെ 
ചെവിയിലുണ്ട്‌. അതിനുശേഷം നാട്ടിലങ്ങോളമിങ്ങോളം അടിത്തറയുള്ള 
ഒരുപാട്‌ ബസ്റസ്റോപ്പുകളുണ്ടായി. വീടുപണിയുടെ ഗാരവത്തോടെതന്നെ, 
അമ്പുപ്പെരുതേരിയും ഗോവിന്ദനാശാരിയും ചേര്‍ന്ന്‌ ബസ്റ്റോപ്പുകള്‍ 
പണിതു. നാട്ടില്‍ രക്തസാക്ഷികളുടെ എണ്ണം പെരുകി. പെരുതേരിക്കും 
ആശാരരിക്കും നിന്നുതിരിയാന്‍ നേരമില്ലാതായി. 

ജു] 

കാലം കറുവന്‍വൈദ്യരെ കൊണ്ടുപോയി. വിദേശമദ്യത്തിന്റെ 
വരവ്‌ കള്ളുഷാപ്പിന്റെ കോലംമാറ്റി. പൊതുജന വായനശാല” 
ഇടിഞ്ഞുപൊളിഞ്ഞുവീണു. റോഡുകള്‍ക്ക്‌ വീതികൂടിയപ്പോള്‍ വളവുകള്‍ 
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അപ്രത്യക്ഷമായി. എവിടെനോക്കിയാലും ബസ്റ്റോപ്പുകള്‍ ! ഇടതുവശം 
ചേര്‍ന്ന്‌ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ബസ്റ്റോപ്പ്‌. അപ്പുറത്ത്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സ്‌ ബസ്റ്റോപ്പ്‌. 

ഇ] 

ഭരണം മാറി. ചെങ്കോട്ടയില്‍ കാവിക്കൊടി പാറി. ഭാഷ 
സംസ്‌ കൃതത്തിലായി. ദൈവങ്ങള്‍ കൂട്ടത്തോടെ തെരുവിലിറങ്ങി. 
പുരാണകഥാപാത്രങ്ങളെല്ലാം ആരുടെയോ കസ്റ്റഡിയിലായി. ഇടതിന്റെയും 
വലതിന്റെയും നടുക്ക്‌ ദേവരഥം പോലൊരു ബനസ്റ്റോപ്പ്‌ വന്നു. 
പശ്ചാത്തലത്തില്‍ സിംഹവും ദുര്‍ഗ്ഗയും അലറി. ശ്രീരാമനും ശിവജിയും 
വിവേകാനന്ദനും കട്ടട്ടുകളായി ! റോഡുവക്കിലെ പല മരങ്ങളും 
രായ്ക്കുരാമാനം അമ്പലങ്ങളായി വളര്‍ന്നു. മരങ്ങളില്ലാത്തിടത്ത്‌ കല്ലുകള്‍ 
പ്രതിഷ്ഠിച്ചു. നാട്ടില്‍ ലോട്ടറി ടിക്കറ്റ്‌ വിറ്റുനടന്നവന്‍ പൂജാരിയായി. 
നിലവിലുള്ള ക്ഷേത്രങ്ങളെല്ലാം പുതുക്കിപ്പണിതു. പുനരുദ്ധാരണമെന്നും 
അഷ്ടബന്ധകലശമെന്നും അതിനു പേരിട്ടു. 

ജി] 

വീട്ടില്‍ ചൊറികുത്തിയിരുന്ന പണിക്കരദ്ദേഹം രാശിപ്പലക 
റീപോളീഷ്‌ ചെയ്ത്‌, സ്റ്റേഡിയം കോംപ്ലക്‌സിലെ വാടകമുറിയിലേക്ക്‌ 
താമസം മാറ്റി. മകന്‍ കമ്പ്യൂട്ടറിലും കവിടി നിരത്തി. 

ഇ] 

“റോഡിന്‌ വീതിപോരാ... വീതിപോരാ...' ജനം പരാതിപ്പെട്ടു. ദാ, 
വരുന്നു ജെ.സി.ബി., ജൂറാസിക്‌ പാര്‍ക്കിലെ ജീവിയെപ്പോലെ ! 

1] 

പഴയ ബനസ്റ്റോപ്പുകളുടെ എല്ലും കൊട്ടും തല്ലിയുടച്ച്‌ അണ്ണാച്ചികള്‍ 
തുരുമ്പിച്ച ഇരുമ്പുകമ്പികള്‍ ഈരിയെടുത്ത്‌ ആക്രിക്കടക്കാരന്‌ തൂക്കിവിറ്റു. 

ജു] 

ഇനിയാര്‍ക്ക്‌ വേണം ബനസ്റ്റോപ്പുകള്‍ ? 
ഇനിയാരുണ്ടിവിടെ കാത്തിരിക്കാനും പ്രതീക്ഷിക്കാനും ? പറക്കുക 
യാണല്ലോ നമ്മള്‍ ! 


റക വ്ക്കറ്റിവ്‌ 


റ) 
സ്‌ 


മം 


ന ന്ത്ത്ത്ന്നാ 


ആത്മകഥ 


ക്വുദ്ധമുഖം 


നടരാജ്‌ 


ട്മാങ്ങളുടെ സ്ഥലത്തു കൊണ്ടുവന്നതും കൂട്ടത്തിലൊരാള്‍ 
അയാളെ ബയണറ്റ്‌ കൊണ്ട്‌ കുത്താനൊരുങ്ങി. പക്ഷെ ഞങ്ങളുടെ 
കമാണ്ടര്‍ സമ്മതിച്ചില്ല. കുറച്ചുകഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ ആപത്തോര്‍ക്കാതെ അയാള്‍ 
കൈ മുന്നോട്ടേക്കു വീശി. അതുകണ്ടതും ഒരാള്‍ ബയണറ്റ്‌ കൊണ്ട്‌ 
ആക്രമിച്ചു. ബയണറ്റ്‌ അവന്റെ കൈയില്‍ ശരിയായി കൊണ്ടു. അവന്‍ 
വേദന കൊണ്ട്‌ കരയാന്‍ തുടങ്ങി. പിന്നീടവന്‍ തന്റെ കഥ പറഞ്ഞു. 

അവന്‍ വലിയൊരു കുടുംബത്തിലെ കുട്ടിയാണ്‌. അവന്റെ 
കോളേജില്‍ എന്‍.സി.സി. നിര്‍ബന്ധമായിരുന്നു. ഇരുപത്തിമൂന്നാം 
വയസ്സിലാണ്‌ അവന്‍ എം.എ. ജയിക്കുന്നത്‌. അതോടെ യുദ്ധവും തുടങ്ങി. 
സര്‍ക്കാര്‍ അവരെയെല്ലാം നിര്‍ബന്ധമായി പട്ടാളത്തില്‍ ചേര്‍ത്തു. ഉടനെ 
തന്നെ അതിര്‍ത്തിയിലേക്ക്‌ അയക്കുകയും ചെയ്തു. അവന്‍ 
യുദ്ധമുഖത്തിലേക്ക്‌ വരുമ്പോള്‍ രണ്ട്‌ അനുജത്തിമാരും അച്ഛനുമമ്മയും 
കരയുകയായിരുന്നു. 

“ഞങ്ങള്‍ പാക്കിസ്ഥാനെ വെറുക്കുന്നു. എന്നാല്‍ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
എന്തുചെയ്യാനാകും ? എതിര്‍ത്താല്‍ തോക്കിനിരയാകും. ഞാന്‍ 
എന്തുവേണമെങ്കിലും ചെയ്യാം. എന്നെ കൊല്ലരുത്‌. എത്ര വര്‍ഷം ജയിലില്‍ 
കിടന്നാലും എനിക്ക്‌ വിഷമമില്ല. പിന്നീട്‌ കുടുംബക്കാരെ കണ്ടാല്‍ മാത്രം 
മതി. ഞാന്‍ ജീവനോടെ ഉണ്ടെന്ന്‌ അറിഞ്ഞാല്‍ വീട്ടുകാര്‍ സമാധാന 
ത്തോടെ ജീവിക്കും.” 

തടവുകാരായി പിടിക്കപ്പെട്ട പട്ടാളക്കാരെല്ലാം ഇതേ വാക്കുകള്‍ 
ആവര്‍ത്തിക്കുകയാണ്‌. എനിക്ക്‌ അവനോട്‌ ദയവുതോന്നി. ഞങ്ങളുടെ 
കമാണ്ടര്‍ പറഞ്ഞു : 

“നടന്നതെല്ലാം നടന്നു. ഇവരെ നമ്മള്‍ ഒന്നും ചെയ്യേണ്ട. ഇപ്പോള്‍ 
തന്നെ കൊണ്ടുപോയി. ഡിവിഷനില്‍ കൊടുക്കാം.” 

മനസ്സില്‍ വൈരാഗ്യമുണ്ടെങ്കിലും കമാണ്ടറുടെ വാക്കുകളെ 
ഞങ്ങള്‍ അനുസരിച്ചു. അന്നുരാത്രിതന്നെ അവരെ ഡിവിഷനില്‍ 
ഏല്‍പ്പിച്ചു. കീഴടക്കിയ സ്ഥലത്തെ സാധനങ്ങളെല്ലാം നേരം വെളുക്കുന്ന 
തിനു മുമ്പുതന്നെ ഡിവിഷനിലേക്കു കൊണ്ടുവന്നു. പിന്നീട്‌ ഞങ്ങള്‍ 
പുതിയ കുഴികള്‍ വെട്ടാന്‍ തുടങ്ങി. നേരം വെളുത്തതോടെ എല്ലാവരും 
കുഴികളില്‍ കിടന്ന്‌ ക്ഷീണം തീര്‍ത്തു. 

രാത്രി എട്ടുമണിയോടെ വെടിനിര്‍ത്തല്‍ നടപ്പിലാകുമെന്ന്‌ 
കേള്‍ക്കുന്നു. എത്രദിവസം ഇങ്ങനെ മരണത്തെ മുമ്പില്‍കണ്ട്‌ ജീവിക്കാന്‍ 
കഴിയും ? വെയില്‍ മൂത്തുതുടങ്ങി. എല്ലാവരും നല്ല ഉറക്കമാണ്‌. ഡ്യൂട്ടി 
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നോക്കുന്നവര്‍ പണിതിരക്കിലാണ്‌. 

എനിക്കുമാത്രം ദിവസങ്ങള്‍ ഉറങ്ങാതിരുന്നാലും കണ്‍പോള 
താഴില്ല. എപ്പോഴും ഉണര്‍ന്നിരിക്കുന്ന എന്നെ കണ്ട്‌ സഹപ്രവര്‍ത്തകര്‍ 
ആശ്ചര്യപ്പെട്ടു. ഇങ്ങനെ ഉറങ്ങാതിരുന്നാല്‍ ഭ്രാന്തുപിടിക്കുമെന്ന്‌ പലരും 
പറഞ്ഞു. ഉച്ചക്ക്‌ ണുകിട്ടി. രണ്ടുമൂന്നു ദിവസത്തിനുശേഷം ഇന്നാണ്‌ 
ഉഈണുകഴിക്കുന്നത്‌. ഈണുകഴിച്ച്‌ കുറച്ചുനേരം വിശ്രമിച്ചു. ഇരുട്ടാകാറായ 
തോടുകൂടി ഞങ്ങളെല്ലാം തയ്യാറായി. രാത്രിയാണല്ലേോ ഞങ്ങളുടെ 
ഇപ്പോഴത്തെ ജോലി. 

പെട്ടെന്ന്‌ അവരുടെ ടാങ്ക്‌ ഫയറിങ്‌ വന്നു. ആദ്യത്തെ 
ഫയറിംങില്‍ ഞങ്ങള്‍ക്കൊന്നും പറ്റിയില്ല. ഉടനെതന്നെ ഞങ്ങള്‍ 
ട്രെഞ്ചിലെത്തി. ഞങ്ങളുടെ നാലു ടാങ്കുകളും പിന്നിലെ കുഴിയില്‍ 
നിര്‍ത്തിയിരിക്കുകയാണ്‌. താഴ്ന്ന ഭാഗത്തുള്ള അവര്‍ക്ക്‌ കുറച്ചുയര്‍ന്ന 
ഭാഗത്തുള്ള ടാങ്കിനെ കാണാന്‍ കഴിയില്ല. എന്നാല്‍ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ അവരെ 
നല്ലവണ്ണം കാണുകയും ചെയ്യാം. കുറച്ചുനേരം ഞങ്ങള്‍ ഫയര്‍ ചെയ്തില്ല. 
അവരുടെ ഒരു ടാ: ഞങ്ങളുടെ നേര്‍ക്ക്‌ വന്നുതുടങ്ങി. ഇനിയും കുറച്ചു 
നീങ്ങിയാല്‍ ഞങ്ങളുടെ അടുത്തെത്തും. പെട്ടെന്ന്‌ നെഞ്ചും ഭൂമിയും 
ഒരുപോലെ കലങ്ങിമറിയുന്ന ഒച്ചയുണ്ടായി. ഞങ്ങളുടെ എസ്‌.എൽ.ആർ. 
പൊട്ടിച്ചതാണ്‌. 

വീണ്ടും ഒരു പൊട്ടല്‍ അവരുടെ ടാങ്കിന്റെ ഓട്ടം നിന്നു. അതോടെ 
ഞങ്ങളുടെ ടാങ്കുകള്‍ അവരുടെ കേടുവന്ന ടാങ്കിന്റെ നേര്‍ക്ക്‌ നാലഞ്ചു 
തവണ ഫയര്‍ ചെയ്തു. ഇതവര്‍ തീരെ പ്രതീക്ഷിച്ചതല്ല. ഞങ്ങളുടെ ഫയര്‍ 
മാത്രമേ കാണാനുള്ളൂ. അത്‌ എവിടെനിന്നു വരുന്നുവെന്ന്‌ അറിയില്ല. 
അവരെല്ലാം വല്ലാതെ പേടിച്ചു. അവരുടെ ബാക്കിയുള്ള രണ്ടു ടാങ്കുകളും 
തിരിച്ചോടാന്‍ തുടങ്ങി. അതിനെ ലക്ഷ്യമാക്കി ഞങ്ങളുടെ ടാങ്കുകള്‍ പല 
പ്രാവശ്യം ഫയര്‍ ചെയ്തു. വെടികൊള്ളാത്തതിനാല്‍ അവര്‍ രക്ഷപ്പെട്ടു. 
അവരുടെ ടാങ്കുകള്‍ പോയതിനുശേഷം എയര്‍ അറ്റാക്ക്‌ തുടങ്ങി. അത്‌ 
അധികനേരം നീണ്ടുനിന്നില്ല. ഞങ്ങള്‍ക്കാര്‍ക്കും ഒന്നും പറ്റിയില്ല. 

കുറച്ചുകഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ ഗണ്‍ ഫയര്‍ ആരംഭിച്ചു. അതിനെ ഞങ്ങള്‍ 
സാരമാക്കിയില്ല. പിന്നീട്‌ ഗണ്‍ ഫയര്‍ രൂക്ഷമായി. സമയം ഏഴുമണിയായി 
രിക്കുന്നു. വെടിനിര്‍ത്താന്‍ ഒരുമണിക്കൂര്‍ കൂടിയുണ്ട്‌. ഫയറിംങിന്റെ 
ശക്തികൂടിയപ്പോള്‍ ഞങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം പേടിയായി. ഓരോ റാണ്ട്‌ 
വീഴുമ്പോഴും ഞങ്ങളുടെ മേല്‍ വീഴുമോ എന്ന തോന്നല്‍ ഇത്രയും ദിവസം 
മരണത്തില്‍ നിന്ന്‌ രക്ഷപ്പെട്ടു. ഇനി അധികം വൈകാതെ ഫയറിങ്‌ 
നില്‍ക്കാം. ഇതിനിടയില്‍ എന്തെങ്കിലും സംഭവിച്ചാല്‍ ? 

ഞാന്‍ വാച്ചുനോക്കി. ഇനിയും ഇരുപതു മിനിറ്റുകള്‍ ഉണ്ട്‌. 
ഇരുകൂട്ടരും തമ്മില്‍ ഭയങ്കര യുദ്ധം നടക്കുകയാണ്‌. സമയം കുറയും 
തോറും ഫയറിംങ്‌ ശക്തമാകുകയാണ്‌. ഇനി അഞ്ചു മിനിറ്റേ ഉള്ളൂ. 
അവരുടെ റണ്ട്‌ ഞങ്ങളുടെ അടുത്താണ്‌ വീണത്‌. അതു പൊട്ടുന്ന 
ശബ്ദം കേട്ട്‌ വല്ലാതെ നടുങ്ങി. വീണ്ടും റണ്ട്‌സ്‌ വന്നെങ്കിലും 


വാറ്റി 


അതൊന്നും ട്രെഞ്ചില്‍ വീണില്ല. 

നേരം എട്ടുമണിയായി. കുറച്ചു റരണ്ട്‌സ്‌ ഒന്നിച്ചുവന്നു. 
അവയെല്ലാം പുറമെ പൊട്ടിത്തെറിച്ചു. പരിസരമെല്ലാം കുലുങ്ങി. 
ഞങ്ങളുടെ ഫയറിംങ്‌ നിര്‍ത്തിയിരുന്നു. ഇപ്പോള്‍ അവരുടെ ഫയറിങ്‌ 
വരുന്നില്ല. ഒരനക്കവുമില്ല. സമയം എട്ടു-പതിനഞ്ച്‌ കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. 
എട്ട്‌ -മുപ്പതായി. കാറ്റത്ത്‌ ഇലയനങ്ങുന്നതുപോലും കേള്‍ക്കാം. കനത്ത 
നിശ്ശൂബ്ദതയാണ്‌. നേരം പത്തുമണിയായി. ഒന്നുംതന്നെ സംഭവിക്കുന്നില്ല. 

അങ്ങനെ ഞങ്ങളുടെ ജീവന്‍ രക്ഷപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. യുദ്ധം 
തുടങ്ങിയിട്ട്‌ പതിനാലു ദിവസങ്ങളായി. പതിനാലു ദിവസത്തിനുശേഷം 
സമാധാനത്തോടെ ഞാന്‍ ശ്വാസം വലിച്ചുവിട്ടു. ഞങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം 
ആശ്വാസമായി. ഇനി പെട്ടെന്നൊന്നും യുദ്ധം തുടങ്ങില്ല. തുടങ്ങിയാലും 
സാരമില്ല. 

അന്നുരാത്രിതന്നെ പോക്കറ്റില്‍ സൂക്ഷിച്ചിരുന്ന ഇന്‍ലെന്റ്‌ 
എടുത്ത്‌ ഭാര്യക്കും വീട്ടിലേക്കും കത്തെഴുതി. എനിക്ക്‌ പുനര്‍ജ്ജന്മം 
ലഭിച്ചിരിക്കുന്നു. അടുത്തുതന്നെ ലീവില്‍ വരാം. എന്റെ കത്തുകിട്ടാത്തതു 
കൊണ്ട്‌ വീട്ടുകാര്‍ വല്ലാതെ വിഷമിച്ചിരിക്കും. 

അന്നു രാരി സമാധാനത്തോടെ ഞാനുറങ്ങി. കാലത്ത്‌ 
പതിവുപോലെ സൂര്യന്‍ ഉദിച്ചുയര്‍ന്നു. അങ്ങനെ യുദ്ധത്തിന്റെ പതിനാലു 
ദിവസങ്ങള്‍ കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. 


(അവസ്സാനിച്ചു? 
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